वर्ष १ अंक ३-४ १६९७८ 


भार: :४#स्वृ. :- सम्बन्ध परिषद्‌ 
न: उल्‍ली 


शुल्क दरें 
एक अंक वर षिक त्रेवाषिक 
रु० ३.७० रु० १२,००० रु० ३०,०० 
£ ०,५०  £ २.०० ६ ४.०० 
॥ १.५० ६) ६,०० $ १५,०७० 
सचिव, भारतीय सांस्कृतिक सम्बन्ध 


परिषद्‌, आज़ाद भवन, इन्द्रप्रस्थ एस्टेट, 
नई दिल्‍ली-११०००२ द्वारा मुद्रित और 
प्रकाशित । 


ऐवरेस्ट प्रेस, ४ चमेलियान रोड, 
दिल्‍ली-११०००६ में मुद्रित । 


भारतीय सांस्कृतिक सम्बन्ध परिषद्‌--- 
भारत सरकार के विदेश मंत्रालय के 
अधीन एक स्वायत्त संगठन है। भारत 
व अन्य देशों के मध्य सांस्कृतिक सम्बन्धों 
एवं पारस्परिक समझ को स्थापित और 
सम्पष्ट करने के उहेब्य से १९५० में 
परिषद की स्थापना की गई थी। भारत 
तथा दूसरे देशों के मध्य इस सांस्कृतिक 
वार्तालाप के उद्देश्य से आयोजित अपने 
प्रकाशन कार्यक्रम में परिषद अन्य गति- 
विधियों के अतिरिक्त त्रमासिक पत्रिकाएँ 
भी प्रकाशित करती है जो हिन्दी 
(गगनाञचल), अंग्रेजी  (इण्डियन 
हेंराइज़्न्स), अरबी (थक्राफ़त-उल- 
हिन्द), स्पेनिश (प्षलस-दे-ला-इण्डिया ) 
और फ्रेन्च (रकोंत्र अवेक लेंद) हैं। 
परिषद्‌ सांस्कृतिक घटनाओं की एक 
सरचित् त्रेमासिक सार-पत्रिका (डाइजेस्ट ) 
--कल्चरल न्यज्ञ फ्रॉम इण्डिया--भी 
प्रकाशित करती है जिसका मल्य नहीं रखा 
गया है | हिन्दी, अंग्रेजी, अरबी, स्पेनिश 
और फ्रन्च त्रमासिकों की शल्क दरें साथ 
दी हुई हैं। शल्क के भगतान तथा प्रकाशन 
सामग्री के सम्बन्ध में समस्त पत्न-व्यवहार 
निम्न पते पर किया जाना चाहिए : 


सम्पादक, 

भारतीय सांस्कृतिक सम्बन्ध परिषद्‌, 
आज़ाद भवन, 

इन्द्रप्रस्थ एस्टेट, 

नई दिल्‍ली-११०००० 


गगनाजञ्चल में प्रकाशित लेखादि पर 
प्रकाशक का कापी राइट है किन्तु पनमद्रण 
के लिए आग्रह प्राप्त होने पर अनुज्ञा 
प्रसन्‍नतापवंक दी जायेगी, इस अपेक्षा के 
साथ कि मल का आभार स्वीकार किया 
जायगा । गगनाउचल में व्यक्त किये गये 
मत सम्बद्ध लेखकों के होते हैं और आव- 
एयक रूप से परिषद की नीति को प्रकट 
नहीं करते । 


मानसेवोी सम्पादक : भवानी प्रताव सिभ्र 


ह्केष् 


छ्षि 
रा ८ डे 





अन्ध अविश्वास 

(सम्पादकीय ) 

लेव तोलस्तोय : विश्व के महान साहित्यकार 
ओर चिन्तक 

हरीश रायज़ादा 

ऋग्वेद म॑ माता 

गोविन्द केशव भट 

गांधी जी और अमरीका 

विश्वनाथ टण्डन 

विज्ञान और अध्यात्म 

टी० एस ० अननन्‍्त्‌ 

किशो री दास वाजपेयी : अदभुत प्रादर्भाव ! 
राजनाथ पाण्डेय 

सागर की न्‍नलहरों पर हेंसता पाता लिनिदाद 
हरगुलाल गप्त 

वेल्स . . .एक हद्ाटा निनन्‍दन - 

गोविन्द सिश्् 

बृहत्तर भारत बे लय) 5 

कबेरनाथ राय 


चंडीगढ़ जहाँ सपना ऋन 
शंकरठयाल सिहर 


६८ पंचवटी 


१०६ 


१५० 


११२ 


नरेन्द्र कोहली 


सिद्धाथ 

सतेन' 

हरा 

झन्द 

शल्त 

सुख - ५ ली 


११६ 


श्श्८ 


१२० 


१२१ 


आदर्श का पागलपन 
नाणल 

एक शब्द 

पुरुषोत्तम सदाशिव रेगे 


धरती माता 
बाला मणियम्मा 


दो गीत 

डॉ० रवीन्द्र भ्रमर 
काल नक्षत्र 
अमृता भारती 


गांधीजी और उनका जीवन-दर्शन 
शंकर ल्यबक धर्माधिकारी 


इस श्रंक के लेखक 


हरीश रायज़ादा 


गोविन्द केशव भट 


वि न धो, 


: जन्म : १५ जलाई, १६२३ जिला मैनपुरी (उ०प्र०)। 


एम०ए०, एल-एल०बी ०, पी-एच ० डी ०, रीडर, अंग्रेजी 
विभाग, अलीगढ़ मुस्लिम विश्वविद्यालय, अलोगढ़ । 
तीस वर्ष से अधिक उच्चतर कक्षाओं के अध्यापन का 
अनुभव: १६७१ में बी० बी० सी० द्वार लंदन में 
आयोजित अंग्रेज़ी भापा के 'सागर स्कल' में भाग 
लिया । १६५२-५३ में 'विश्व साहित्य' त्रेमासिक 
पत्रिका का प्रकाशन और संपादन । प्रकाशन-- 
'लिट्रेरी स्टडीज़', आर० के० नतारायण--ए 
क्रिटिकल स्टडी , 'द लोटस एण्ड द रोज़--इण्डियन 
फिक्शन इन इंग्लिश, 'इब्सेन की नाट्य कला, 
'त्॒गनेव के गद्य-गीत , इब्सेत के नाटक 'प्रोस्ट्स' का 
अनवाद 'प्रेतात्माएं । 

जन्म : १६१४, संस्कृत नाटककार भास के कृतित्व 
परकिये गये शोध पर डाक्टरैट की उपाधि प्म्प्रति 
भण्डारकर प्राच्य विद्या शोध संस्थान के क्युरेटर 
और स्नातकोत्तर विभाग के अध्यक्ष । २५ से अधिक 
पस्तके प्रकाशित जिसमें उपन्यास-कहानियाँ इत्यादि 
सम्मिलित हैं । 

जन्म : १६९१३, शिक्षा एम०ए० (इतिहास और 
राजनीति ), पी-एच०डी० (राजनीति) । उत्तर प्रदेश 
के एक स्तातकोत्तर महाविद्यालय के सेवा-निवृत्त 
प्राध्यापक । केन्द्रीय गांधी स्मारक निधि से सम्बद्ध । 


टी ०एस० अनन्‍्तू 


राजनाथ पाण्डय 


हरगलाल गुप्त 


गोविन्द मिश्र 


अध्ययन, शोध तथा लेखन के विषय गांधीजी तथा 
सर्वोदय हैं। प्रकाशित हिन्दी ग्रन्थ--गांधी-प रवर्ती 
सर्वोदिय, विनोबा विचार-संकलन आदि । 


: जन्म : € दिसम्बर, १६४३, मद्रास में, इंजीनिर्यारिंग 


की शिक्षा कलकत्ता और मद्रास में, बाद में चार वर्ष 
अमरीका के स्टन्फडे विश्वविद्यालय में उच्च शिक्षा । 
सम्प्रति गांधी शान्ति प्रतिप्ठान, नई दिल्‍ली में 
शोध-काय से सम्बन्धित, विविध प॒स्तक-प्रकाशनों 


के लेखक । 


: एम०ए०, 'साहित्यालंकार, 'राष्ट्रभापा भूषण, 


भूतपूर्व प्रो" एवं अध्यक्ष, हिन्दी विभाग, त्रिभुवन 
विश्वविद्यालय, काठमाण्डो (नेपाल); अवकाश-प्राप्त 
रीडर, सागर विद्वविद्यालयय । आजीवन स्थायी 
सदस्य काशी नागरी प्रचारिणी सभा तथा पी०ई० 
एन०, बम्बई। १६६१ में देव परस्कार से 
सम्मानित । 


' जन्म ; १६३५ ई०, एमणा०, पी-ाच०डी० । उत्तर 


प्रदेश के बुलन्द्शहर अंचल के करोला ग्राम (जन्म- 
भूमि) से सम्बद्ध वहा के प्रथम आंचलिक उपन्यास- 
कार के रूप में दो उपन्यास प्रकाशित और दो शीक्र 
प्रकाई्य । कहानी, निबन्ध और आलोचना-सम्बन्धी 
१२ ग्रथ। भारत की विभिन्‍न पत्र-पत्रिकाओं में ७० 
शोध-निबन्ध प्रकाशित | पी० जी० डी० ए० बी० 
कॉलेज, नेहरूनगर में २० वर्ष तक हिन्दी-विभाग 
के वन्प्ठ प्राध्यापकफ। सम्प्रति क्विनिदाद-स्थित 
भारतीय हाई कमीशन में हिन्दी-अधिकारी । 


: जन्म : १ अगस्त, १९३९ अतर्रा(बाँदा) उत्तर प्रदेश । 


एम०ए० (अंग्रेजी) | दो वर्ष तक अंग्रेजी साहित्य का 
अध्यापन, १६६१ से भारतीय राजस्व सेवा में । सक्रिय 
लेखन १६६३ से, प्रकाशित कृतियाँ--उपन्यास १. वह/ 
अपना चेहरा, २. उतरती हुई धूप, ३. लाल-पीली 
ज़मीन (ऑथर्स गिल्ड ऑफ इण्डिया से सम्मानित)। 
कहानी संग्रह --१. नये-पुराने मॉ-बाप, २. अन्त:- 
पुर, ३. धाँसू, ४. रगड़ खाती आत्महत्याएँ । 


कबेरनाथ राय 


शंकरदयाल सिंह 


नरेन्द्र कोहली 


सतेन्द्र नन्दन 
इन्दु जन 


सखबीर विश्वकर्मा 


: हिन्दी तथा अंग्रेजी के प्रद्यात लेखक। सम्प्रति 


गवर्नमेंट डिग्री कलिज, नलवारी (असम) में 
प्राध्यापक । 


: जन्म ; २७ दिसम्बर, १६३७, साहित्यकार, पत्नकार, 


राजनी तिज्ञ । कई पस्तकों के लेखक जैसे--( १) कुछ 
खयालों में : कुछ अभावों में, (२) इमरजेंसी : 
क्या सच क्‍या झूठ, (३) कितता क्या अनकहा 
(कहानी संग्रह), (४) आरपार की मंजिलें, (५) 
गांधी के देश से : लेनित के देश में, (६) अनागत/ 
ऋषिकेश (कविता संग्रह) । 

(६७१ से १८ जनवरी, १६७७ तक लोकसभा के 
सदस्य । सम्प्रति : 'मकत कण्ठ के सम्पादक । अनेक 
मांस्कृतिक-साहित्यक और सामाजिक संस्थाओं से 


सम्बद्ध । 


: हिन्दी लेखक और कहानीकार । रामकथा को चार 


उपन्यासों के रूप में अभिनव ढंग से प्रस्तुत करने 
की योजना का संकल्प, दीक्षा, 'अवसर', 'संघर्ष की 
ओर' तथा 'यूद्ध नाम से अभी प्रा किया है। मोती- 
जाल नेहरू महाविद्यालय में हिन्दी के प्राध्यापक । 
जी के प्रमुख कवि । 
उत्म : ५ अगस्त १६३५, नई दिल्‍ली प्रर्यात लेखिका 
! जयित्री, पत्र-पत्रिकाओं में लेखों तथा कविताओं 
-। प्रकाशन, कुछ पस्तकों का भी प्रकाशन | दिहली 
“ कई सांस्कृतिक और साहित्यिक संगठनों से 
ँम्बन्धित । इन्द्रप्रस्थ कालेज, दिल्‍ली में १६६२ 
7 हिन्दी विभाग में प्रवक्‍ता । 


गपन्‍्म ; १० जनवरी, १६९३८ (ग्राम खरड़, ज़िला 
(मुजफ्फरनगर ), कुछ असे तक आकाशवाणी से 
ग़म्बद्ध रहे। दहकते-स्वर (कविता-संग्रह) का 
मंगुक्त संपादन तथा एक कविता-संग्रह 'रचना' 
प्रकाशित । संप्रति देहरादून से प्रकाशित साप्ताहिक 
वनगा्ड' के हिन्दी-संस्करण के सम्पादक । 


ताणल 


प्रुषोत्तम सदाशिव रेगे 


बाला मणियम्मा 
रवीन्द्र भ्रमर 


अमृता भारती 


ग़ंकर ह्यंबक धर्माधिकारी 


; प्रो० ए० श्रीनिवासत राघवन (उपनाम : नाणल), 


जन्म : १६०१। अंग्रेजी साहित्य के अत्यंत सम्मानित 
अध्यापक जिन्होंने तमिल साहित्य को तयी युवा 
पीढ़ी में लोकप्रिय बताया । कम्बन और रवीन्द्रनाथ 
को इन्होंने अपनी कृतियों में उच्च स्थान दिया है । 


; जन्म : १६९१० । आधुनिक मराठी कविता को दिशा 


देने की ओर काय किया। अर्थशास्त्र के अवकाणश- 
प्राप्त प्रोफेतर तथा प्राचाय एलफिन्सटन कॉलेज, 
बम्बई | प्रकाशित इकतियाँ--हिमशिख, 'डोला, 
दूसरा पक्षी (कविताएं), 'साबित्नी' (उपन्यास) । 


: मलयालम की सुप्रसिद्ध कवयित्नी । 
: जन्म : १६३४ जौनपुर (उत्तर प्रदेश)। एम०ए०, 


पी-एच०ढी० (काशी हिन्दू विश्वविद्यालय) | हिन्दी 
कवि, लेखक और अध्यापक । 'रवीन्द्र भ्रमर के गीत' 
हुचाचित काव्य संग्रह। 'हिन्दी भक्ति-साहित्य में 
लोकतत्व शोध-ग्रंथ।, 'कविता-सविता, 'सहज 
कविता, समकालीन हिन्दी कविता, 'छायावाद' 
इत्यादि अन्य प्रकाशित कृतियाँ। अलीगढ़ मु० 
विश्वविद्यालय के हिन्दी-विभाग में वरिष्ठ रीइर | 


: आज, कल, या सो वर्ष बाद की कवयित्री । अरविन्द 


आश्रम, दिल्‍ली की 'पण्यन्ती पत्िका से सम्बद्ध । 


: जन्म : १८ जुत, १८९६, मुलताई (म० प्र०)। दादा 


धर्माधिकारी के नाम से अधिक प्रभिद्ध है। तिलक 
विद्यापी5ठ तागपुर में आचाय रहे। सर्वोदिय-विचार 
के प्रकाण्ड व्याख्याता और मीमासक । अनेक विचार- 
पुस्तक प्रकाशित जिनमें 'लोक क्रांति के आयाम 
सबसे नई और बहुचचित है। 


अन्ध-अविश्वास ! 


(सम्पादकीय ) 


कोई बीस बरस पहले मैंने एक किताब पढ़ो थी। किताब का नाम था-- 
आइ बिलीव (मेरा विश्वास है) | उस किताव में हमारे ज़माने के बीस विश्यात 
साहित्यकारों-विचारकों और वज्ञानिकों की निप्ठाएँ ज़ाहिर करनेवाने लेखों का संग्रह 
किया गया था। इन लेखों में सबने अपने-अपने ढंग से यह बात तो कही ही थी कि 
अपने विश्वास के बारे में आइवस्त-भावन कुछ कह देना न तो ठीक है और न सरल । 

मारी उम्र लिखने-पढ़ने के बाद और जी चकने के बाद अगर कोई कहे कि 
हम आधुनिक जीवन-पद्धति की छानबीत करके यह व॒तायें कि हमें उसने क्‍या 
दिया है तो कुछ ऐसा ' »'स होता है जैसे उस समय जब हंस क्रिसी धारा को 


निर्ध्ान्त-भाव मे था दि- 
मोचे बिना तेरते चल 7 


कि क्‍यों साहब, वसा - 
नेज धार तो काटवर . 
उतरेगा ओर हम ?. 
मवाल का जवाब देते 
हमारा ख्याए 
चाहे ज॑सी स्थिति ए 
जवाब देन होते हैं | * 
के सिवा इस बात 


हि 0 जग 
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“ जाने चाव से भरकर पार करने-न-करने तक की बात 
7, किसी ने एकाएक जोर से चिल्लाकर यह पूछा है 
 ममझाने की मेहरवानी करंगे कि क्सि तरह आप इस 
- जा पहुंचे हैं तो एक तरह का एकाकीपन हम पर 
'गंगे कि वग्रा जलाशग्र के वरीचों-वीच स्थिर होकर इस 


5 जाने पर जवाब देना होता है। न सोचा हो तो 
ऐगसमवेत करके सोचना होता है और अधूरे ही सही, 
० हुए और दूमरे क्‍या कहेंगे क्या जाने; मैं सौ बातों 
“? देता चाहूंगा कि कोई भी जमाना क्‍यों न हो सबसे 
ग्थति में प्रेम, भाईचारा और भाईचारे की दिशा को 
तक कि वह स्वभात्र बन जाये और हमारी हलचरलें 
प्रतबिम्बित करने लगें। 
की इकाई 'स्वदेशी याती पास का व्यक्ति और फिर 


- » ममाज व्यवित को और फिर व्यक्षित, व्यक्ति को केन्द्र 
5 पर अपने को विश्व तक की परिधि पर आँख रखकर 


सम्पादवाय 


संचालित करने की कोशिश करता था। चल्हा, चक्की, चरखा, मूसल आदि समाज 
की यज्ञ-वेदी की पीठिका पर आसीन थे। इन्हीं के बल पर घर, खेत, बच्चे, पशु, 
जलाशय, फसलों का लहलहाना एक हद तक सुरक्षित रहता था और इसी के बल 
पर एक पीढ़ी का संचित ज्ञान दूसरी पीढ़ी तक सहज भाव से प्रवाहित होता रहता 
था और साथ ही नयी-तयी छोटी-बड़ी धाराओं को अपने में समाहित भी करता 
चलता था | इस समाज-संगति और समाज-संगीत को कोई एक कड़ी क्‍या, किसी 
एक स्वर को भी कोरे अंधविश्वास से बद्ध मानने की गलती हम न करें। सारे दकिया- 
तरस दिखाई पड़नेवाले विधि-निषेध, पूजा-पद्ध तियाँ, कथा-गाथाएँ, रोजमर्रा के उन 
अनुभवों और अनुभावों पर आधारित होती थीं जिनको अंग्रेजी में 'इम्पिरिकल' 
कहकर निष्कर्ष निकाले जाते हैं । 

धूल खाई हुई यह सभ्यता आदमी के दनंदिन-जीवन और संस्क्रृति का पोषण 
करनेवाली होती थी। अगर इस बिचार का दूसरा कोई प्रमाण न भी माना जाये 
तो यह एक प्रमाण काफ़ी माना जाना चाहिए कि ऐसी जीवन-पद्धति आज भी कई 
जगहों पर टिकी हुई है और जहाँ-जहाँ वह टिकी है वहाँ अन्न, वस्त्र, कला और 
साहित्य--आप चाहें तो उसे लोक-साहित्य कह लें--परम्परागत ढंग से ही सही, 
फलते-फूलते हैं और ये सारे तत्त्व अपनी विशिष्ट सभ्यता और संस्कृति को मानों 
दीवाली पर साँज-पोंछकर, उसका मानवीय स्वर अक्षण्ण बनाये रखते हैं। पुराने 
समाज-जी वन के कभी न चुकनेवाले ये स्रोत, स्रोत बने रहकर जलाशय को भरा- 
पूरा रखते हैं। यहाँ जीवन संचित हो चुका है और संचित होता चला जाता है। 
यहाँ हम अपनी प्यास बुझा सकते हैं, ताप शांत कर सकते हैं और यहीं से आसपास 
में बंजरपन को सींचकर हरा-भरा बना दे सकते हैं। ऐसे समाज प्राचीन की ज़मीन 
में जह डालकर और फैलाकर भविष्य की दिणाओं में, अ-काश, अपनी साफ हवा 
के झोके फेंकते रहते हैं । 

जब कोई पुराना समाज किसी नयी आफ़त में पड़कर अपने पुराने 'दई-देव- 
ताओं' की मनोती मानता है तो गोया वह अपना यह विश्वास घोषित करता है कि 
पहले भी ऐसी आफ़्तें आई होंगी और वे 'विद्वास के बल पर' पार की गईं होंगी। 
यानी पुराने समाज, एक जीवन को न तो परिपूर्ण मानते हैं, न पर्याप्त । और बे 
यह समझने की गलती या अहंकार भी नहीं करते कि विच्छिन्न रहकर कुछ करने- 
वालों से कुछ बात बन जायेगी। बे अपने को पुराने से जोड़े रखकर आगे की 
संभावनाओं से युक्त करते हैं। इसलिए जब हम आधुनिकता को सोचें तो केवल 
आधुनिक को ही न सोचें । जहां हैं उसी बिन्दु को न सोचें, बल्कि उस समूचे सिंध 
को सोचे जिसमें हम कहीं हैं। समझना चाहिए कि हर नये के तल में पुराने की 
सरस्वती अन्तर्लीन भाव से प्रवाहित है। इसलिए अन्धविश्वास की ओर सतर्क रहने 
के साथ-साथ हमें अपने-आपको अन्ध-अविश्वास की ओर से भी सतक॑ रहना है । 


लेव तोलस्तोय 


विश्व के 


महान साहित्यकार और चिन्तक 


हरीश रायज़ादा 


साहित्यकार और नेतिक दाशेनिक के रूप में तोलस्तोय उन महान्‌ मनीषियों 
में हैं जिन्होंने अपने चितन और अपनी प्रतिभाशाली रचनाओं द्वारा संसार' की 
संस्कृति को समृद्ध किया और मानवता के कलात्मक विकास को आगे बढ़ाया। 
साहित्यिक कलाकार के रूप में उनकी कीति आज भी अक्षण्ण है। अपने सावंभौमिक 


गणों के कारण उनकी व“ 
अद्वितीय हैं। माविसम « 
में बात करते हा! वेगिए | 


परुष ! आह, यह 7. 

तिरछी नजर से देखा - 

जा सके ” और रख 

स्वयं एक महान लेख 
"ऐसा कलाका+ 

बीच में है। मझे, उएः 

समकक्ष मैं क्या 

समय के परिवतेन « 

में -. >-मतादः 


वी '" हा] के था+- 


ःण] 


'नर्षाँ यूरोप में ही नहीं, बल्कि 
» अपने संस्मण्णों में 


समस्त साहित्य-जगत्‌ में 
लिखा है कि तोलस्तोय के विषय 


दंगे कहा, “कसा विशालकाय व्यक्ति ? कैसा म 


फिर उन्होंने मेरी ओर 
है जिसे उनके समकक्ष रखा 


: तुम्हारे लिए, भाई मेरे।' 
', “यूरोप में ऐसा कौन 


-ने-आप उत्तर दिया, “कोई नहीं!” तुर्गनेव ने जो 


नी मृत्यु-शय्या से तोलस्तोय की प्रशंसा करते हुए कहा 
'तीय प्रतिभा कभी नहीं रही और न इस समय हमारे 
7 जिए, एक कलाकार समझा जाता है, लेकिन उनके 
'भक शरोप के साहित्य में उनका साती कोई नहीं।' 


“ग को धूमिल नहीं होने दिया है, बल्कि हमारी दृष्टि 
थी बढ़ा दिया है। 


रूप में तोलस्तोय उननीसवीं शरती के उत्तराद और 


“मार की एकमात्र सबसे बड़ी आध्यात्मिक शक्षित थे । 
एमाज के अन्दर सभी प्रकार की नैतिक मान्यताओं का 


यूरोप की अन्तरात्मा कहकर उनका आह्वान किया । 


हरीश रायज़ादा 


आज के यूग में जबकि मनृष्य तीसरे महायुद्ध की विभीषिका से पीड़ित है और 
विनाश के कगार पर खड़ा हुआ है, उनके प्रेम, अहिसा, त्याग और सदाचार के नैतिक 
आदर्श सम्भवत: पहले से भी अधिक महत्त्वपूर्ण हैं। कौन नहीं जानता कि विज्ञान के 
विध्वंसकारी अनुसंधान मानव-जीवन में सुख और शान्ति लाने के लिए कितने भ्रामक 
और निरथंक साधन हैं ? विश्व के कल्याण के लिए आज हमें मनृष्य के हिसात्मक 
साम्राज्य के स्थान पर सदाचार और नेतिक आस्थाओं पर निर्भर “ईश्वरीय 
साम्राज्य' की, जिसकी कल्पना तोलस्तोय ने की, आवश्यकता है। 

राजकुमार सिद्धार्थ के सदृश तोलस्तोय भी अपनी महत्त्वाकांक्षाओं के सहारे 
साधारण स्थिति से ऊँचे पद की ओर नहीं बढ़े, बल्कि अपनी गहरी संवेदना के कारण 
ऊँची स्थिति से जन-साधारण की श्रेणी में आये। वे £ सितम्बर, १८२८ को यास्नाया 
पोल्याना सामक जागीर में रूस के एक कूलीन घराने में पंदा हुए थे। उनका घर 
एक महल की तरह था । उसमें चालीस से अधिक कमरे थे, अनगिनत दास थे और 
चारों ओर सुख और समृद्धि का साम्राज्य था। यास्नाया पोल्याना की जागीर उनकी 
माता मारिया निकोलायेबना बोलकोन्सकाया को जिनका सम्बन्ध एक राजघराने से 
था, स्त्री-धन के रूप में मिली थी | उनके पिता ग्राफ निकोलायेविच ईलीच तोल- 
स्तोय एक प्राचीन कुलीन वंश के थे और नेपोलियन के युद्ध में उन्होंने कनंल के रूप 
में भाग लिया था। जब वे डेढ़ वर्ष के थे उनकी माँ का निधन हो गया और जब वे 
६ वर्ष के थे उनके पिता भी नहीं रहे । माँ की मृत्यु के बाद तोलस्तोय, उनके तीन 
भाइयों ओर बहन मार्या का पालन-पोषण उनके दूर के रिश्ते की बआ टाशियाना 
ऐलेक्जेंड्रोवगा ऐगाल्स ने किया । वे एक ' 'दढ़, उत्साही और आत्म-त्याग करनेवाली 
चरित्रवान्‌ महिला थीं । तोलस्तोय के जीवन पर उनका बहुत प्रभाव पड़ा था। 
अपने संस्मरण में उन्होंने लिखा है, “उन्होंने मुझे पहले-पहल, बचपन में प्रेम के 
आध्यात्मिक आनन्द का पाठ पढ़ाया । यह शिक्षा उन्होंने पस्तकों या उपदेशों द्वारा 
नहीं दी, बल्कि अपने सम्पूर्ण जीवन से उन्होंने मझ्े प्रेम से लबालब भर दिया। 
तोलस्तोय ने उनका चित्रण 'युद्ध और शान्ति' उपन्यास में नम्र और शान्त स्वभाव 
की आत्म-त्याग करनेवाली सोन्‍्या के रूप में किया है । 

तोलस्तोय की प्रारम्भिक शिक्षा एक अभिजात वर्ग के बालक के सदश विदेशी 
शिक्षकों की देखरेख में हुई। मनोरंजन के लिए उन्हें घडसवारी, नृत्यकला, शिकार 
खेलना और ताश खेलना सिखाया गया । उच्च शिक्षा के लिए उन्होंने १८५४४ में 
कज़ान विश्वविद्यालय के पूर्वी भाषाओं के विभाग में प्रवेश लिया । किन्तु इसमें 
उनका मन न लगा और एक वर्ष बाद वे कानन के विभाग में चले गये। विश्व- 
विद्यालय की तत्कालीन शिक्षा से असन्तुष्ट होने के कारण वे अध्ययन में अपना मन 
न लगा सके और अपनी पढ़ाई समाप्त किये बिना ही कज़ान से १८४७ में लौट 
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आये। उनकी रुचि विद्याध्ययन से अधिक जीवन और प्रकृति के रहस्यों के अध्ययन 
में थी। पाँच वर्ष की छोटी आय में ही उन्होंने अनुभव किया कि “जीवन कोई खेल 
नहीं वरन्‌ गंभीर वस्तु है। उन्हीं दिनों उनके बड़े भाई निकोलस ने उनसे और 
अन्य भाइयों से कहा कि उन्हें एक ऐसा मंत्र मालूम है, जिसे यदि बता दिया जाये तो 
संसार में कोई भी दुःख न रहे, कोई बीमार न हो, किसी को कोई कष्ट न हो, कोई 
आदमी किसी से ताराज न हो, सब एक-दूसरे से प्रेम करें और परस्पर धर्म-भाई बन 
जायें । निकोलस ने कहा कि उन्होंने वह मंत्र एक हरी डाली पर लिखकर एक खड़डे 
के किनारे सड़क के पास गाड़ दिया है। तोलस्तोय को हरी डाली पर लिखे इस मंत्र 
के अस्तित्व पर पूर्ण विश्वास था और वे समझते थे कि संसार में शान्ति और भ्नातृत्व 
क्रा विकास सम्भव है। अपनी व॒द्धावस्था में उन्होंने लिखा, “जंसा मुझे उस समय 
विश्वास था कि ऐसी एक छोटी हरी डाली विद्यमान है जिस पर मनुष्यों के समस्त 
दुर्गंणग दूर करने और मानव-कल्याण प्राप्त करने का मंत्र लिखा है, वैसे ही मुझे आज 
भी उस सत्य के अस्तित्व पर विश्वास है, जिसे एक दिन सभी मनृष्य जान सकेंगे 
और उसके द्वारा प्रत्याशित सभी बातें पा सकेंगे । बाद में तोलस्तोय को उनकी 
इच्छानसार उसी स्थान पर जहाँ कि वह हाली गाड़ी गई थी, दफ़नाया गया । , 
तोलस्तोय बहुत ही स्वाभिमानी और संवेदनशील थ और प्रशंसा पाने की 
उनमें बड़ी लालसा थी | उन्होंने लिखा है--“मैं चाहता था कि सब लोग मुझे जानें 
और प्यार करें। लेकित : "ह भी जानते थे कि एक ऐसे व्यक्ति के लिए पृथ्वी पर 


रे 


कोई सूख नहीं है जिस*. --» चौड़ी हो, ओठ मोटे हों और आँखें भरी हों” जंसा 


कि उनके साथ था | झए 7 कुरूपता के कारण इतनी मानसिक पीड़ा थी कि 
वे अपनी जीवन-लीला. :'त कर देना चाहते थे | अपनी दयनीय दशा के साथ 
ममझोता करता उन्टें -- _- नहीं था, इसलिए उन्होंने अपनी बाह्य कहूपता की 
क्षतिएति आन्तरिक झ:: 7 करने का निश्चय किया । वे अपने जीवन में पूर्णता 
लाने के लिए प्रयास 7 : | अपने लक्ष्य को प्राप्त करने के लिए वे हर प्रकार 
को यातना सहन कर- “र थे। बहुधा वे अपने नंगे शरीर पर उस समय तक 
कोड बरसाते रहते करपीड़ासे उतकी आँखों में आँस न छलक उठते। 
बेंजमित फ़ कलित के . 7 अनुकरण करते हुए उन्होंने अत्पायु से ही डायरी 
रखना प्रारम्भ कर जिसमें वे अपनी भूलों और अच्छे बनने के उन संकल्पों 
को. 7८ नास-बा- -रते रहते थे, लिखा करते थे। उनके नतिक उत्थान में 
सट-. था झा ये का जटिल और असंगतिपूर्ण चरित्र था। एक ओर 
वेए .४ ० प्रक)- - के कारण सदेव जीवन के उद्ृश्य की खोज और अपने 
व्य दैनिक» "ने के लिए चिन्तित रहते और दूसरी ओर विलासी 


जी. -“« इव्िया प्र की प्रबल आककाक्षा उन्हें विषयोपभोग की ओर आक- 
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षित करती । जहाँ उनका असंयमी व्यक्तित्व उन्हें जुआ खेलने, मद्यपान करने, दुरा- 
चारिणी स्त्रियों से सम्बन्ध रखने की ओर प्रेरित करता, वहीं उनकी आध्यात्मिक 
अन्तश्चेतना उन्हें इन दुर्वासनाओं के लिए धिककारंती और अनुतापित करती । उनके 
इस अन्तविरोध का संकेत हमें उस घटना से मिलता है जिसमें उनके भाई उन्हें पहली 
बार एक वेश्यालय में ले गये और अपनी वासना की तृप्ति के उपरान्त वे वेश्या के 
विस्तरे के समीप खड़े पश्चात्ताप के आँसू बहाते रहे। आध्यात्मिक उत्कर्ष की 
आकांक्षा और वासनात्मक प्रेम के प्रति आकर्षण-- दोनों प्रवृत्तियों का इन्द्र उनके 
थुवा-जीवन का महत्त्वपूर्ण अंग बना रहा और वे सदंव भोग और नैतिक उत्थान के 
अतिवाद में झूलते रहे । अपने उस समय के जीवन की चर्चा करते हुए उन्होंने अपनी 
रचना, 'मेरी मृक्ति की कहानी (कन्फैशन) में लिखा है, “बिना त्ञास, घुणा और 
हृदय-वेदना के में उन वर्षों की याद नहीं कर सकता । भिथ्या भाषण, लोगों को 
लूटना, हर तरह का व्यभिचार, मद्यपान, हिसा, खन-- मतलब यह कि कोई ऐसा 
अपराध नहीं था जो मैंने न किया हो । उन्हें आइचयं था कि जब-जब वे नैतिक 
रूप से भला बनने का प्रयास करते लोग उनका उपहास करते; लेकिन ज्यों ही वे 
तुच्छ बासनाओं की ओर झुकते, उनकी प्रशंसा की जाती और उन्हें बढ़ावा दिया 
जाता । 

जहाँ तोलस्तोय के अन्दर पाशविक प्रवृत्तियों को छोड़ने और अपने को पूर्ण 
बनाने की प्रबल आकांक्षा थी, वहीं धमं-सिद्धान्तों के अन्धानकरण से उन्हें बहुत घ॒णा 
थी । उन्होंने देखा था कि धाभिकता का सबसे अधिक ढोंग रचनेवाले व्यक्ति ही बड़े 
दुराचारी, निमंम और बुद्धिहीन थे | योग्यता, सचाई, विश्वसनीयता, शील स्वभाव 
ओर सदाचरण बहुधा नास्तिकों में ही पाया जाता था। जब वे दस वर्ष के ही थे 
तभी से उनमें धर्म के प्रति अनास्था का उदय प्रारम्भ हो गया था । उस समय अपने 
स्कूल के एक छात्र ब्लादीमीर मिलयटिन की इस सूचना से कि नई खोजों ने यह 
प्रमाणित किया है कि ईश्वर नाम की कोई चीज नहीं है और उसके बारे में उन 
लोगों को जो-कुछ सिखाया जाता है वह सब काल्पनिक है, वे बहुत उत्तेजित हुए 
थे। वे समझते थे कि ऐसा सम्भव हो सकता है। लड़कपन में वाल्टेयर की रचनाओं 
में धर्म के उपहास के विषय में पढ़ते हुए उन्हें बड़ा आनन्द आता था । पन्द्रह साल 
की आयु में दार्शनिक ग्रंथों के अध्ययन के फलस्वरूप भी उनमें धारमिक-सिद्धान्तों के 
प्रति आस्था कम हो गई । उन्होंने चच॑ जाना और उपवास करना छोड़ दिया । उन 
दिनों उनके विचारों में एक अजीब ढंग की असंदिग्धता थी । सदाचार और नैतिक 
आदर्शो में विषवास करते हुए भी वे ईश्वर के अस्तित्व को न ॒तो स्वीकार ही करते 
थे और न अस्वीकार ही । 

कज़ान विश्वविद्यालय में उन्होंने रो की सभी रचनाएँ पढ़ीं और वे उनके 
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विचारों से इतने अधिक प्रभावित हुए कि उनकी एक देवता की तरह पूजा करने 
लगे और धाभिक क्रॉस के स्थान पर उन्हीं के चित्र को अपने गले में लटकाने लगे। 
कज़ान से लौटने के बाद वे अपनी जायदाद यास्नाया में रहने लगे। यहां उन्होंने 
रूसो के सिद्धान्तों का उपयोग किसानों की दशा सुधारने में किया । वे अपने कार्य 
में सफल न हो सके क्‍योंकि सदियों से उत्पीड़ित रूसी किसानों के लिए यह विश्वास 
करना कि कोई जमींदार सच्चे हृदय से उनके हित की बात सोच सकता है, संभव 
न था | इसलिए वे अपने इस यवा जमींदार को भी संदेह की दृष्टि से देखते थे। 
अपने इन अनुभवों से तोलस्तोय को सबसे बड़ा लाभ यह हुआ कि वे रूस के किसानों 
की आधिक दु्दंशा और उनके शोषण के विषय में जान सके । यही नहीं उन्हें किसानों 
की भावनाओं और उनके चरित्र की महानता समझने का भी समुचित अवसर प्राप्त 
हुआ । इसलिए आगे चलकर वे अपने कलीन वर्ग से दूर हटते हुए, पृजीवादी शासन 
से उत्पीड़ित रूस के पित-सत्तात्मक किसान वर्ग के लाखों-लाख जन-समूह के विचारों 
और भावनाओं को अपनी कलात्मक क्ृतियों में व्यक्त करने में सफल हुए । वर्गों की 
विषमता को न समझते हुए भी उन्होंने किसानों को कंगाल बनानेवाले और उन्हें 
आथ्िक दासता में जकड़नेवाले जार के निरंकुश शासन के विरुद्ध अपनी आवाज़ 
बलन्द की । । 
तोलस्तोय ने अपन। साहित्यिक जीवन 'बीते हुए कल की कहानी नामक 
रचना से जिसे उन्होने १-५ : ग॑ लिखा, प्रारम्भ किया | यह कृति अधूरे और अपरिप्कृत 
पाण्डलेख के रूप में उप: . 2 । इस कहानी में वे “जीवन के एक दिन के आंतरिक 


पक्ष का चित्रण कर-' 
विचारों और उनके >  - 
हैं, अध्ययन कर रात : 
जाती जिसे जम्स ज!- 


के रूप में लिखा । 
"८पध्श्काण. 
रूसी सना में स्वयं: 
वहीं सेना में एक +': 
प्राकृतिक सौंदय के :: 
हटाए । परद्ध के झूए 
घ्‌ 550 
न - हद 
हज, जग: 


का रा] | पु 
ह ;' हम थे कक हे ३' ॥ह 


. थे जिससे कि वे अपनो उन इच्छाओं और अस्पष्ट 
“पर्ष का, जो कि प्रतिदिन के अनुभवों द्वारा उत्पन्न होते 
» इस कृति को पूरा कर लेते तो हमें वह रचना मिल 
.. लत वर्षो बाद चेतना प्रवाहात्मक शैली में 'यूलिसिस 


टोने में तोलस्तोय काफकाज़ (काकेशस) चले गए और 

. रूप में काम करने लगे । उनके बड़े भाई निकोलस 
- नियक्त थे। काफकाज़ के लभावने पव॑तीय दृश्यों ने 

£ अन्तर्जात उत्साह को उद्दीप्त कर दिया और उनके 
क्षित होनेवाली मनष्य की निमंमता के प्रति रोष और 

न अनभवों को उन्होंने आक्रमण” और 'जंगल की 
नचित्तित किया । १८५२ में लिखी 'आक्रमण' कहानी में 
के विरुद्ध अपनी आवाज उठाई : “ऐसे स्थान पर भी वे 
| भावना तथा अपने साथियों को नष्ट करने की लालसा 
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बिक] 


बनाये रख सकते हैं ?' उन्हीं दिनों तोलस्तोय ने आत्मकथात्मक 'त्रयी के दो भाग 
'बचपन' (१८५२) और 'किशोरावस्था' (१८५८) प्रकाशित किए । जैसा उन्होंने 
अपनी 'मेरी मुक्ति की कहानी' में लिखा है, उस समय उन पर अंग्रेजी उपन्यासकार 
लॉरेंस सटर्न और स्विस उपन्यासकार रोडोल्फ टौफर का बहुत प्रभाव था। जब 
उनकी रचना 'बचपन' पृश्किन द्वारा संस्थापित एक प्रगतिशील पत्निका 'सामयिकी 
('सोब्नेमेन्निक') में प्रकाशित हुई तो रूसी साहित्य-क्षेत्र में नये लेखक की धूम मच 
गई । तुगंनेव और दास्तायव्स्की-ज॑से प्रसिद्ध लेखकों ने उनकी प्रशंसा की और वे रूस 
के शक्तिशाली लेखकों में गिने जाने लगे । आत्मकथा के रूप में लिखे गए इन उप- 
न्‍्यासों में तोलस्तोय की गहरी मनोवैज्ञानिक दृष्टि तथा आत्म-संघर्ष और सूक्ष्मतम 
मानवीय भावनाओं का कुशल चित्रण करने की उनकी क्षमता का परिचय मिलता है । 

काफकाज़ से लौटने पर तोलस्तोय को डन्यूब सेना में भेज दिया गया जहाँ 
तुर्कों के साथ युद्ध हो रहा था| वहाँ से नवम्बर, १८५४ में वे क्रीमिया भेजे गए 
और वहाँ उन्होंने सेवास्तापोल के ऐतिहासिक घरे में भाग लिया | सेवास्तापोल 
के बचाव-युद्ध का यथार्थ और मामभिक वर्णन उन्होंने सेवास्तापोल दिसम्बर, 
१८५४ में' 'सेवास्तापोल मई, १५५४५ में' और 'सेवास्तापोल अगस्त, १८५५ 
में! शीषंक अपनी तीन कथाओं में किया। इन कहानियों में उन्होंने युद्ध का 
उसके भयानक और पीड़ा देनेवाले वास्तविक रूप में चित्रण किया और साधारण 
रूसी सनिकों की महान नैतिक शक्ति का परिचय दिया। इन कहानियों में 
उन्होंने युद्ध के बाहरी रूप के वर्णन की ओर इतना ध्यान नहीं दिया जितना 
इस बात के वर्णन में कि युद्ध के वातावरण में लोग कंसा व्यवहार करते हैं और 
कैसे स्वभाव का प्रदर्शन करते हैं । इन कथाओं में और बाद में अपने प्रसिद्ध उपन्यास 
'युद्ध और शान्ति में उन्होंने ऐसे चरित्रों को अंकित किया जो बाहर से तो साधारण 
दिखलाई पड़ते हैं पर जिनमें अदम्य उत्साह और महान्‌ नैतिक शक्ति होती है । 
जिस गहन वास्तविकता से उन्होंने युद्ध और सैनिकों के मनोविज्ञान का चित्रण 
इन कहानियों में किया उसकी सभी समकालीन लेखकों ने प्रशंसा की । उन्हें पढ़कर 
तुगनेव ने तोलस्तोय के विषय में लिखा, “यह मदिरा अभी नई है किन्तु जब वह 
तैयार होगी तो देवताओं के उपयुक्त होगी । उस समय के प्रसिद्ध कवि न० अ० 
नेक्रासोव ने उनका “एक बाज़ अथवा शायद एक गरुड' कहकर अभिनन्दन किया । 
वास्तव में उनमें बाज़-जेसी कल्पना की उड़ान थी और गरुड़-जैसी पैनी दृष्टि जिससे 
वे जीवन के सूक्ष्म-से-सृक्ष्म पहलुओं को बड़ी गहराई से देख लेते थे और उनका बड़ी 
कशलता से वर्णन करते थे । 

नवम्बर, १५५४ में तोलस्तोय पीतरबुर्ग आए जहाँ रूस के सुप्रसिद्ध लेखकों 
-- तुर्गनेव, नेक्रासोब, गोंचारोव, चैनेंश्येवल्की आदि ने उनका एक महान्‌ साहित्यकार 
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के रूप में स्वागत किया । ये सभी लेखक प्रगतिशील पत्रिका 'सामयिकी' से सम्बद्ध 
थे। तोलस्तोय स्वयं इन बद्धिजीवियों के दष्टिकोण से अधिक प्रभावित नहीं हए 
क्योंकि उन्होंने देखा कि वे अपने को विशेषाधिकृत श्रेणी का परुष समझते थे और 
केवल प्रब॒द्ध वर्ग के पाठकों के लिए ही साहित्य-सर्जना करना उपयुक्त समझते थे । 
जन-साधारण की आवश्यकताओं को ध्यान में रखते हुए लोक-कल्याणकारी साहित्य 
के सजन के प्रति उनमें तनिक भी उत्साह न था। इसलिए चेनेंश्येवस्की को सम्मान 
की दृष्टि से देखते हुए भी वे 'सामयिकी' की साहित्यिक गोष्ठी के प्रति आकर्षित 
नहीं हुए । अपने पीतरब्॒ग के एक वर्ष के निवास में उन्होंने आत्मक्थात्मक 'त्रयी' 
के तीसरे उपन्यास 'यौवन' (१८५६) की रचना की और 'तफान' तथा 'जमींदार 
की सूृबह' नामक कह्दानियाँ लिखीं । 'जमींदार की सुबह कहानी में उन्होंने यास्ताया 
पोल्याना में दास-किसानों के सम्पर्क में बितायपे जीवन के अनुभवों का रोचक वर्णन 
किया । च॑नेश्येवस्की ने इस कहानी की प्रशंसा करते हुए लिखा था, “किसान की 
बृद्धि और समझ का तोलस्तोय ने वसा ही सच्चा तथा यथार्थ वर्णन किया है 
जैसा कि किसी सिपाही का। किसान की झोंपड़ी का वह उतना ही अभ्यस्त और 
परिचित था जितना कि कज़ाक सिपाही के तम्ब का | 

१८५६ के अन्त में तोलस्तोय सेना की नौकरी से मक्त होकर छह मास के 
लिए विदेश चले गए । जुलाई, १८५७ में वहाँ से लौटने के बाद उन्होंने अपना समय 
मास्को और यास्नाया पोल्याना में बिताया। उन दिनों उन्होंने 'कुटुम्ब का सुख' 
उपन्यास और 'तीन मृत्युएं' कहानी लिखी । 'क्टुम्ब का सुख अंग्रेजी उपन्यासों की 
शेली में लिखा गया है और इसकी कहानी का आधार तोलस्तोय और वलेरिया 
ब्लादीमिरोवना आसंनेवा का प्रम-सम्बन्ध है। एक समय तोलस्तोय का विचार 
उनसे विवाह करते का था। "तीन मृत्यए कहानी पर रूसो के सिद्धान्तों के प्रभाव 
की स्पष्ट झलक मिलती है। यहाँ वे पहली बार जीवन और मृत्यु की समस्या पर 
गम्भी रता से विचार करते हुए दिखाई देते हैं। कहानी में मालकिन, किसान और वक्ष 
की मृत्य का वर्णन करते हुए वे बताते हैं कि जेसे-जंसे हम प्रकृति से दूर होते जाते 
हैं, वंसे-बसे हमारा जीवन उद्देश्यदीन और खोखला होता जाता है। न हम जीवन 
का ही वास्तविक आनन्द उठा पाते हैं और न मृत्यु का ही शान्तचित्त से सामना 
कर पाते हैं। इसलिए तीन मृत्युओं में मालकिन की मृत्य सबसे अधिक दुःखदायी 
है क्योंकि विलासी जीवन में व्यस्त रहने के कारण उसका प्रकृति से सम्बन्ध टूट 
गया है। किसान की मत्य उसके प्रकृति के सान्निध्य के कारण शान्तिपणणं है। 
सबसे आनन्दपर्ण मृत्य वक्ष की है जो प्रकृति का एक अंग बनकर जीवन बिताता 
है । 'खोलस्तोमेर : एक घोड़े की कहानी' (१८६१) में भी तोलस्तोय ने यही 
दिखाया है कि प्रकृति से दूर होकर मनुष्य ने केसे अपने जीवन को भ्रष्ट और निर्मम 
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बना लिया है । इस कहानी में उनका व्यंग्य तीखा हो गया है ओर उन्होंने मनप्य के 
जीवन के बारे में एक घोड़े की प्रतिक्रिया का चित्रण करते हुए दिखलाया है कि 
जहाँ प्रकृति के सिद्धान्तों का पालन करन के कारण घोड़े का अपना जीवन सखी 
रहता है, वही प्रकृति से दूर हो जाने के कारण उसके मालिकों का जीवन बिलासी, 
भ्रप्ट और दयनीय हो जाता है । 

१८५६ में तोलस्तोय ने गरीब विसानों के बच्चों को मफ्त शिक्षा देन के 
लिए याप्नाया पोल्याना में एक सकल खोला । वे जनता के लिए साहित्य-स्ृजन 
करने स पहले जनता को उस साहित्य के पढ़न योग्य वनाना आवश्यक समझते थ । 
किसानों की दशा सधारने के लिए भी उन्हें शिक्षित बनाना आवश्यक था । पश्चिमी 
यूरोप के देशों की शिक्षा-पद्धति का अध्ययन करने के लिए वे १६६०-६१ म॑ फिर 
एक बार इन देशों का भ्रमण करने के लिए गाए। उन्हीं दिनो उनके बड़ भाई 
निकोलस की मृत्य ने उन्हें गहरी मानसिक वेदना पहचाई। 'यद्ध और णान्ति', 
आन्ना कारेनिना' और 'इवान इल्यीच की मृत्य' रचनाओ मे उन्होंने मस्यु के दश्यो 
का हृदयद्रावक चित्रण इसी अनभव के आधार पर किया है। विदेश से लौटने के 
पश्चात्‌ उन्होंने ग्रामीण बच्चों की शिक्षा को वड़ पैमाने पर चलाना णरूे किया। 
विदेशी रकलों की शिक्षा-पद्धति और शिक्षा-विशेषज्ञों के तिचारों के अध्ययन से 
उन्हें सतोपष नहीं हुआ, इसलिए उन्होंने 'स्वतन्त्र शिक्षा के आधार पर नये ढगस 
शिक्षा देना आरम्भ किया। अपने शिक्षा-सम्बन्धो विचारों के प्रचार के लिए वे 
'यास्ताया पोल्याना नामक पत्र भी निकालने लगे | शिक्षा-सम्बन्धी उनके कितने ही 
सिद्धान्त आधुनिक शिक्षा-प्रणाली का प्रमख अंग वन गाए है । उनकी धारणा थी कि 
शिक्षा को जनता की आवश्यकताओं के उपयुक्त तथा रवतत्त और स्वैच्छिक होना 
चाहिए | वे अपने स्कूल में छात्रों और उनके माता-पिता को अपनी रुचि के अनसार 
विपय-चयन करने को कहते और उन विपयों को ही स्वतन्त्त वाद-बिवाद के दंग से 
उन्हें पढ़ाते । इसके साथ ही उन्होंने अपनी शिक्षा-प्रणाली में परीक्षा तथा हर प्रकार 
के मृल्यांकन का बहिष्कार कर दिया था । न किसी विद्यार्थी को प्रस्कार दिया 
जाता और न किसी को कोई दण्ड । तोलस्तोय द्वारा किसानों के उद्धार के लिए 
किये जानेवाले कार्यों को अधिकारी संदेह की दृष्टि से देखने लगे थे। उन्हें भय 
था कि तोलस्तोय का सम्बन्ध क्रान्तिकारियों से तो नहीं है और वे किसानों को 
सरकार के विरुद्ध भड़काते तो नहीं है । १८६० में उनकी अनुपस्थिति में पुलिस ने 
उनके घर की तलाशी ली । लौटने पर जब उनको इसका पता चला तो क्राधित 
होकर उन्होंने बादशाह जौर के यहाँ सूचना भिजवाई कि “मैं अपना पिस्तौल सर्देव 
भरा हुआ रखता हू। जो भी पुलिस-अफसर मेरे यहाँ आयेगा, वह इसका शिकार 
होगा । इस घटना से तोलस्तोय इतन वि क्षुब्ध हुए कि उन्होंने रूस छोड़कर लन्दन 
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जा बसने का विचार किया। बाद में उन्होंने शिक्षा-कार्य और पत्रिका का प्रकाशन 
बन्द कर दिया। उन दिनों बच्चों के लिए लिखी उनकी पाटय-पुस्तकें आज भी 
महत्त्वपूर्ण समझी जाती है । 

१८६२ में तोलस्तोय न मास्कों के एक डाक्टर की पृत्री सोफिया आनद्रेयेवना 
बरस से विवाह कर लिया । उस समय उनकी पत्नी की आय सत्रह वर्ष की थी और 
उनकी अपनी अवस्था उनसे दनी थी। पन्द्रह वर्ष तक उन्होंने बहुत ही सुखमय 
पारिवारिक जीवन बिताया | गाहंस्थ आनन्द ने उनके आध्यात्मिक संघ्र्ष को शांत 
कर दिया और साहित्यिक कला-क्रृतियों के सृजन के लिए उउ्हें प्रेरणा दी | श्रीमती 
बरस ने एक आदर्श पत्नी के रूप में उनके साहित्य-निर्माण काय में पृण सहयोग 
प्रदान किया । वे उनकी सविधाओं का पूरी तरह ध्यान रखती और बहुधा उनकी 
रचनाओं की पाण्डलिपि तेयार करने में व्यस्त रहती । इस काल में उन्हांने 'कज़ाक 
उपन्यास जिसे १८५३ में लिखना शुरू किया था, पूरा किया, और 'पोलीकृशिका' 
कहानी लिखी, जिस पढ़कर तुग्गनव ने कहा था, “पालीकशिका पढ़ी, इस उत्कृप्ट 
प्रतिभा से चकित हुआ, तुम सचमुच ही कलाकार हो ' कलाकार !/ और संसार 
को दो महान्‌ उपन्यास, 'यूद्ध और शान्ति और 'आन्‍्ना कारेनिना भेंट किए | यह 
कलाकार तोलस्तोय के चरमोत्क्प का समय था | 

'कजाक' में तोलस्तोय ने फौजी नोकरी के समय काफकाज के मनोर्म 
प्राकृतिक वातावरण के सान्निध्य में विताये गये अपने अनभवों की काव्यपृर्ण अभि- 
व्यक्ति की है| उपन्यास के नायक ओलेन के चरित्र में यवा तोलस्तोय और उनके 
विचारों की झलक मिलती है । ओलेन प्रकृति की गोद में पले हुए कज़ाक स्वरी-पुरुषा, 
येरोशका, लकोणका, सन्दरी मारियांका आदि के स्वतन्त्र सरल और सदाचारी 
जीवन की आर आकपित होता है और उन्हीं के सदश सरल जीवन बिताना और 
उनसे घुल-मिल जाना चाहता है. परन्तु वह अपने शहरी जीवन और अभिजात वग 
के संस्कारों के कारण ऐसा करने में असफल रहता है | 'तीन मृत्युएँ और 'खोली 
तोमेर' कहानियों की तरह इस कृति पर भो रूसो के विचारां की छाप स्पप्ट रूप 
से दिखलाई पड़ती है । 

'युद्ध और शान्ति (१८६२-६६) विश्व के उपन्यास-साहित्य का चरमबिद्‌ 
है । प्रसिद्ध फांसीसी उपन्यासकार फ्लावियर ने इसे पढ़कर तुगनेव को लिखा, “यह 
प्रथम श्रेणी की रचना है । कसा कलाकार, और कसा मनोवज्ञानिक ! पहले दो 
भाग असाधारण महत्त्व के है, कितने ही स्थल शेक्सपियर की प्रतिभा के उपयुक्त 
है । पढ़ते समय भावावश में आकर कई अवसरों पर मरें ह्दय से चीख निकल गई 
और देर तक उसका प्रभाव बना रहा | हाँ, यह एक शक्तिशाली कृति है--अत्यन्त 
शक्तिशाली ।' बहुत वर्षो बाद प्रसिद्ध अंग्रेजी लेखक गाल्सवर्दी ने इस संसार का 
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श्रेप्ठतम उपन्यास बताया । इसकी कल्पना एक महाकाब्य के रूप में की गई है । 
तोलस्तोय ने स्वयं इसे होमर के 'इलियड' के समान बताया। मानव-जीवन का 
इतना विस्तत और व्यापक चित्र हमें संसार की और क्सी कृति में नहीं मिलता । 

तोलस्तोय ने इस उपन्यास में नेपोलियन के विरुद्ध १८१२ के रूसी युद्ध की 
पष्ठभामि पर रूसी समाज के सभी वर्गों का प्रभावशाली चित्रण किया है । एक ओर 
यद्ध के रोमांचकारी दश्य हैं जिनमें हम अपने को अजेय समझनेवाले अहंकारी और 
निरंकश आक्रमणकारी नेपोलियन और उसकी सेना के निमंम और सशक्त हमला 
को देशभक्ति से ओतप्रोत रूसी जनता के शौय और पराक्रम द्वारा विफल हांते हुए 
देखते हैं, और दूसरी ओर शान्तिपूर्ण जीवन के ऐसे दृश्य हैं जिनमें हम रूसी जनता 
को अपना सामान्य जीवन बिताते और अपनी व्यक्तिगत तथा पारिवारिक समस्याओं 
से निपटते हुए देखते हैं | दोनों ही तरह के दृश्य एक-दूसरे से इस तरह जुड़ हुए ह 
जैसे सख-दुःख जीवन का अभिन्‍न अंग हैं । इस उपन्यास में पाँच सौ से अधिक चरित्रा 
का चित्रण किया गया है जिनमें एक सिपाही से लेकर सेनापति तक और साधारण 
किसान से लेकर शासक तक, सभी श्रेणी, वर्ग, पद और व्यवसाय के चरित्रों का 
जीवन्त वर्णन है । तोलस्तोय में मानवी चरित्रों के चित्रण की अद्भुत प्रतिभा है । 
वे अपने पात्रों के वाह्य जीवन और क्रिया-कलापों का ही यथार्थ चित्रण नही करते 
बरन्‌ उनकी आन्तरिक भावनाओं, विचारों और मानसिक संघर्ष का भी मनोवेज्ञानिक 
विश्लेषण करते हैं जिससे क्रि प्रत्येक चरित्र सजीव होकर हमारे सम्मुख उभरता है । 
इन चरित्रों में सबसे महत्त्वपूर्ण हैं- -सुन्दर, सुसंस्कृत और गम्भीर राजकुमार आउनड, 
सत्य की खोज के सपनों में खोया रहनेवाला पियरे बेजहोव, व्यवह्ार-क्ुशल निका- 
लाई रस्तोवा, अवसरवादी राजकुमार वसीली कुरागिन, ईमानदार और चरित्नवान 
किसान प्लातन करतायेव जो पियरे वेज़होव का मार्गदर्शन करता है, सुन्दर, शालीन 
और भावुक नताणशा रस्तोवा, श्रद्धा और आत्म-त्याग की मूति सोन्‍्या और शान्त, 
विनम्र और धामिक मारिया वल्कोंस्की । कतजोव के चरित्र द्वारा तोलस्तोय ने एक 
ऐसे सेनापति का चित्रण किया है जो अपनी सना और जनता की नंतिक शक्ति 
ओर चरित्र की दृढ़ता में विश्वास रखता है और बिना दिखावटी शौय का सहारा 
लिये नेपोलियन-जंसे विजेता को पराजित करने में सफल होता है । तोलस्तोय की 
धारणा थी कि इतिहास की रचना व्यक्ति नहीं, जनता करती है | युद्ध और 
णान्ति का वास्तविक नायक भी रूसी जनता ही है । मानव-जीवन के इस प्रभाव- 
शाली चित्रण के कारण इस उपन्यास की प्रशंसा करते हुए फ्रांसीसी आलोचक चाल्स 
दु बॉस ने कहा था, “यदि जिन्दगी लिख सकती, तो वह इसी तरह लिखती, ज॑से 
तोलस्तोय ने लिखा है | 

जहाँ 'युद्ध और शान्ति में आशावादी सर्वर स्पप्ट रूप से झलकते हैं, वहाँ 
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आन्ना कारेनिना' (१८७३-७७) निराशाबाद से ओत-प्रोत रचना है। 'यद्ध और 
शान्ति” में स्वस्थ मानव-जीवन और उससे अटट रूप से सम्बद्ध आनन्द, भय और 
आशा आदि भावनाओं का चित्रण किया गया है, परन्त इसके विपरीत आन्ना 
कारेनिना' में मानसिक तनाव, संघर्ष और वेदना के स्वर प्रमुख रूप से उभरते हए 
दिखलाई पड़ते हैं । उपन्यास में किटी और लेविन के आनन्दपर्ण दाम्पत्य प्रेम का 
तथा आन्ना और वोरोनन्‍्स्की के अवेध प्रेम का वेषम्य दिखलाया गया है। जहाँ 
तोलस्तोय आन्ना कारेनिना से इस बात के लिए कि उसने अभिजात समाज की 
झूठी, ढोंग-भरी नैतिकता को चनौती दी, सहानभति दिखलाने है, वहीं वे उसकी 
अपनी व्यक्तिगत भावनाओं के लिए परिवार का विघटन करने और मातत्व के 
आदश से दर हट जान के लिए निन्‍दा करते हैं । इन दिनों तोलस्तोय की धारणा 
थी कि स्त्रियों का मुख्य दायित्व बच्चों का सचारु रूप से पालन-पोषण करना है । 
अपने इस दायित्व से विमुख होनेवाली नारी पथ-भ्रप्ट हो जाती है। पति को छोड़ 
देने के वाद आन्ना का गहरा मानसिक अनताप, अन्तव्यंधा और अन्‍न्त में निम्ंम 
आत्मघात उसके पथप्रप्ट जीवन के द्योतक हैं । उपन्यास में पाये जानेवाले नैराण्य 
का कारण आनन्‍ना के जीवन की त्रासदी नही है, वरन्‌ तोलस्तोय का अपना स्वयं 
का मानसिक ओर आध्यात्मिक द्रन्द्द है जो उन दिनों उनके जीवन को व्यथित किए 
हुए था ओर जिसका चित्रण उन्होंने लेविन के चरिदत्र द्वारा किया है। तोलस्तोय के 
सदुश पारिवारिक जीवन का सूख भोगते हुए भी लेविन के अन्दर सांसारिक जीवन 
के प्रति विरक्तित उत्पन्न हो गई थी । लेविन के अंतिम शब्द---मैं अपने से घणा 
करता हू । अब सब-कछ स्पप्ट हो गया है तोलस्तोय की अपनी मानसिक्र वेदना 
को प्रकट करते है 

'आन्ना कारेनिना समाप्त करने से प्‌व॑ ही तोलस्तोय के जीवन में गहरी 
निराशा छा गई थी । उन्हें अपना जीवन निरुहेश्य लगता था, “एक मूखतापर्ण और 
ईर्प्या-भरा उपहास'' जो कसी ने उनके साथ किया था। उनके जीवन का आध्या- 
त्मिक दन्द्द जो विवाह और पारिवारिक सख के परिणामस्वरूप दब गया था, फिर 
से पूरे उफान के साथ उबल पड़ा । अपनी उस समय की मनोदशा का वर्णन करने 
हुए उन्होंने लिखा है, “निश्चय ही यह भयंकर अवस्था थी और भय से बचने के 
लिए मैं खूद अपने को मार डालना चाहता था। आगे मेरा क्‍या होनेवाला है 
इसका भय भा मैं महसूस करता था और जानता था कि यह भय मेरी वतंमान 
हालत से भी कही खराब है। इतने पर भी मैं शान्तिपवंक अपनी मृत्य को प्रतीक्षा 
नहीं कर सकता था । बहुत दिनों तक वे इसी पगलपन की अवस्था में रहे । फिर 
उन्होंने दाशनिक ग्रंथों और विभिन्‍न धर्मो का स्वाध्याय आरम्भ किया। वे जो-कछ 
अध्ययन करते उसका चिन्तन करते | इसके फलस्वरूप उन्हें अनायास ही अंतर्बोध 
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टुआ, “ ईश्वर को जानना और जीवित रहना एक ही बात है। ईश्वर ही जीवन 
है । इस अन्‍्तरज्ञान ने उनके अन्दर और बाहर जो-कुछ था उस सबको प्रकाश से भर 
दिया और उस प्रकाश ने फिर उन्हें कभी नहीं छोड़ा । उन्होंने अनुभव किया कि 
जीवन में मनृष्य का उद्देश्य अपनी आत्मा की रक्षा करना है और अपनी आत्मा की 
रक्षा करने के लिए उसे 'दिव्य' जीवन बिताना चाहिए | 'दिव्य' जीवन बिताने के 
लिए उसे सब सुखों एवं भोगों का त्याग करना चाहिए। 'मेरी मुक्ति की कहानी 
में जिसे उन्होंने १८७८-७६ में लिखा और फिर १८८२ में संशोधित किया, उन्होंने 
अपने आत्मज्ञान का विस्तार से वर्णन किया है । 

इस आध्यात्मिक रूपान्तरण के परिणामस्वरूप तोलस्तोय के जीवन में नया 
मोड़ आया और जीवन के प्रति उनका दृष्टिकोण ही बदल गया। वे सत्य और 
धमं निष्ठा की खोज की ओर उन्मुख हुए और मानव-जीवन को पूर्ण बनाने के लिए 
महात्मा ईसा के ताक्ष्चिक और नेतिक सिद्धान्तों का प्रचार करने लगे। उन्होंने अपने 
पचास वर्ष के जीवन में अजित यश, वभव और आनन्द को ठकरा दिया और अपनी 
अमूल्य साहित्यिक कृतियों को “कलात्मक बकवास-भरी हुई रचनाएँ कहकर उनकी 
भत्संना की । उन्होंने उन दिनों अपनी डायरी में लिखा, “उच्चतम सौन्दयंपरक 
आनन्द हमें पूर्ण संतोप कभी नहीं दे पाता | प्रत्येक व्यक्ति सदेव उससे भी किसी 
ऊंची वस्तु के पाने की अभिलापा करता है। वह केवल नेतिक भलाई से ही संतुष्ट 
हो सकता है। तोलस्तोय के सर्जनात्मक काये के परित्याग के निर्णय का उनके 
प्रशंसकों और मित्रों ने बड़ा विरोध किया | तुगंनेव ने उनके इस निर्णय को "एक 
अक्षम्य अपराध बताया | जब एक बार तोलस्तोय के एक प्रशंसक ने उनसे 'यद्ध 
और शान्ति जेंसी कलाकृतियों की रचना बन्द न करने का अनुरोध किया, तो उन्होंने 
उत्तर दिया, “क्यों, तुम जानते हो, यह बात वेसी ही है जैसे किसी फ्रांसीसी वेश्या से 
उसके पहले के प्रशंसक कहें कि तुम कितने आकर्षक ढंग से गाती और अपना पेटी- 
कोट ऊपर उछालती थीं। 

यह सोचना 'प्रामक होगा कि आध्यात्मिक परिवतंन के बाद तोलस्तोय 
साहित्य से विल्‍्कल विमख हो गये । अपनी वद्धावस्था में उन्होंने 'इवान इल्यीच 
की मृत्यु (१८८६) नामक कहानी, 'पुनज॑ंन्मः (१८६६) उपन्यास, 'हाजी मुरात' 
(१६०४) लघु उपन्यास, अपने श्रेष्ठ नाटक जिनमे अँधेरे में उजाला' (लाइट शाइंस 
इन डाकनेस ) और 'शिक्षा का फल' विशेष रूप से उल्लेखनी थ हैं, और अपनी उत्कृष्ट 
नेतिक कथाएं लिखीं । परन्तु उन्होंने ये रचनाएँ सौदयं-सम्बन्धी अपने नये सिद्धांतों 
के प्रकाश में लिखीं। १८६६ में उन्होंने 'कला क्‍या है ?' शीर्षक प्रभावशाली पस्तक 
में कला के नैतिक ओर लोकप्रिय र्वरूप की व्याख्या की । उनके अनुसार कला को 
इतना सरल होना चाहिए कि वह सर्वसाधारण की समझ में आ जाए और उनकी 
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जीवन-सम्बन्धी समस्याओं को हल करने में उनकी सहायता करे | कला की परि- 
भाषा देते हुए उन्होंने लिखा, “कला मानवी व्यापार है और इसमें निहित है कि एक 
व्यक्ति इसमें जान-बुझकर कछ बाह्य चित्नों द्वारा उन भावों को अन्यों तक प्रेषित 
करता है, जिनका वह अनुभव कर चुका है, और अन्य लोग इन भावों से संक्रमित होते 
हैं और उन भावों की अनुभति उन्हें भी होती है। कला आनन्द की वस्तु नहीं है, 
वह मानवों में ऐक्य का साधन है जो उन्हें एक ही भावना में ग्रथित करता है, और 
व्यक्तियों तथा मानव-जाति के कह्याणार्थ जीवन और प्रगति के लिए अनिवाय॑ 
है । ऐसी कला मनृष्यों को नैतिक भावनाओं के एक सूत्र में बाँधती है, इसलिए वह 
मानव जाति के लिए कल्याणकारी होती है। तोलस्तोय ने 'पनजंन्म' उपन्यास की 
रचना कला की इन्हीं मान्यताओं के आधार पर की है। इसमें उन्होंने किसानों की 
गरीबी का चित्रण किया है और शासक-वर्ग और चर्च के मूलभत सिद्धांतों की कड़ी 
आलोचना की है । उपन्यास का नायक नेरवल्यदोव, जिसमें तोलस्तोय के स्वयं के 
चरित्र की झलक मिलती है, विलासी जीवन के वातावरण में फँसकर च-्त्रि-भ्रप्ट 
हो जाता है और सरल स्वभाव की लड़की कात्यूशा मासलोवाया को भी अपने प्रेम- 
जाल में फंसाकर 'भ्रप्ट कर देता है। बाद में जब कात्यूशा से उसकी अनायास ही 
भेंट होती है तो उसे पता चलता है कि उसके द्वारा ठकराए जाने के कारण उसे 
वेश्यावत्ति अपनाने के लिए बाध्य होना पड़ा । नेरवल्यूदोव को अपने दुराचरण और 
पाप के प्रति ग्लानि हो उठती है और वह पवित्र जीवन बिताने का संकल्प करता है, 
बह अपनी जमीदारी के किसानों के बीच रहकर उन्हीं की तरह सरल जीवन-यापन 
करने लगता है। उसे अनुभव होता है कि जीवन का सार है, “अपने-आपको मालिक 
न समझकर जनता का सेवक समझता । इस उपन्यास ओर इस समय की अन्य 
रचनाओं में तोलस्तोय की शैली जनता के निकट आ जाती है और उनकी भाषा में 
सरलता और लोक-प्रचललित शब्दों का व्यवहार बढ़ जाता है। जनता की भाषा की 
प्रणंसा करते हुए उन्होंने लिखा है, “जनता जिस भापा में बोलती है और जिसमें 
सब-कुछ अभिव्यंजित करने की ध्वनियाँ हैं--जिनकों केवल कवि ही कह सकता 
है- मझे बड़ी मीठी लगती है। वह भाषा--और यह सबसे बड़ी बात है--कवियों 
की नियामक है | ऐसी भाषा में जो इतनी सरल और पूर्णतया समझ में आनेवाली 
है, खराब लिखना असम्भव है । 

इन साहित्यिक कृतियों की रचना करते हुए भी अपने जीवन के अन्तिम तीस 
वर्षो में तोलस्तोय ने धामिक और नेतिक पस्तकों, लेखों और पत्रों के लिखने में 
अधिक अभिरुचि दिखलाई । उनका धामिक साहित्य बहुत व्यापक है और उसके 
द्वारा उन्होंने मन॒ष्यों के जीवन में पूणंता लाने और पृथ्वी पर “ईश्वरीय साम्राज्य" 
स्थापित करने के लिए अपने आध्यात्मिक विचारों का प्रतिपादन किया । इनमें सबसे 
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महत्त्वपर्ण क्ृतियाँ 'धमंशास्त्र के मतवादी सिद्धांतों की आलोचना ([क्रिटिसिज्म 
ऑफ डागमंटिक थ्योलॉजी, १८८१), 'मेरी आस्थाएँ (ह्वाट आइ बिलीव, १८८४), 
'हम करें क्या' (ह्वाट देन मस्ट वी इ, १८८६), 'जीवन' (ऑन लाइफ, १८८७), 
'स्वर्ग तुम्हारे हृदय में है। (करिगहम ऑफ गॉड इज़ विदिन यू, १८६३) आदि हैं । 
इन रचनाओं में तोलस्तोय ने नेतिक, राजनेतिक, आथिक और समाज-विपयक अपने 
विचारों को सचाई और कलात्मक ढंग से व्यक्त किया है। उनके विचारों में 
स्पप्टट;, मोलिकता, ओज और गहरी मानव-हितेच्छा है । 
नोलस्तोय के जीवन-दर्शन में विवेक का महत्त्वपर्ण स्थान है। वे किसी सिद्धांत 
को उस समय तक स्वीकार नहीं करते जब तक कि वह विवेक की कसौटी पर खरा 
न उतरे | विभिन्‍न धर्मो और दाशंनिकों के सिद्धांतों का विस्तृत अध्ययन और विवेक- 
शोल बुद्धि से चिन्तन करने के उपरान्त वे इस निष्कर्ष पर पहुँचे कि बद्ध, सकरात, 
कनफ्यूशियस, लाओत्म, मूसा और हजरत मोहम्मद आदि यूग पुरुषों और ईसा के 
सिद्धांतों में कोई अन्तर नहीं है । सभी धर्मो के मलभत सिद्धांत एक समान हैं । उनके 
मध्य वेपम्य के बीज स्वार्थपरायण मतावलम्।बियों ने बोए हैं । इसलिए उन्होंने 
मनुष्यों को पथ-भ्रप्ट करनेवाले सनातनी चर्च के भ्रामक आचारों और विधियों 
की कट आलोचना की ओर विवेकयक्त ईसाई धर्म का प्रतिपादन किया। उनका 
विश्वास था कि महात्मा ईसा के वास्तविक सिद्धांत पूर्णतया नैतिक और विवेकयकक्‍्त 
हैं ऑः उनके द्वारा पृथ्वी पर 'रामराज्य यानी प्रेम का साम्राज्य स्थापित किया 
जा सकता है | बाइविल की शिक्षा, "अपने परमपिता परमात्मा के समान पूर्ण बनो 
मनुष्य का मुख्य ध्येय होता चाहि!। अपने नेतिक विकास और आत्मोस्सर्ग का 
लक्ष्य प्राप्त करने के लिए प्रत्येक व्यक्ति को सदव प्रयत्नणील होना चाहिए। यह 
तभी सम्भव है जब वह व्यक्तिगत हित-साधन की चेप्टा न करें। आत्म-विस्म॑ति 
और स्वाथ-त्याग से ही वह अपने जीवन को पूर्ण बनाने में सफल हो सकता है । दूसरों 
के लिए जीवित रहना ही जीवन का सर्वोच्च उद्देण्य है । 
तोलस्तोय के अनुसार ईसा का सबसे महत्त्वपूर्ण सिद्धात है, “बुराई का हिसा 
से विरोध मत करो । जीवन में अहिसा के सिद्धांत का पालन करने से मन॒ष्यों के 
आपसी सम्बन्धों में प्रेम का संचार होगा, वे अपने व्यक्तिगत हित को अपेक्षा अपने 
पड़ोसियों के हित-साधन के लिए सचेप्ट होंगे। इस प्रकार सम्पर्ण मानव-जाति का 
हित-साधन हो सकेगा और पृथ्वी पर स्वगं की स्थापना हो सकेगी । उनका विश्वास 
था कि जब तक लोगों का नैतिक उत्थान नहीं होता और उनके आपसी सम्बन्ध 
स्वार्थ के स्थान पर प्रेम पर आधारित नहीं होते, तब तक आधुनिक विज्ञान के महान्‌ 
आविष्कार नादान बच्चों के हाथ में खिलोनो के समान हैं । उन्होंने अपनी दूरदुष्टि 
से पहले ही बता दिया था कि नेतिक आदर्शों के अभाव में राजतंत्र और शासक वर्ग 
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विज्ञान का उपयोग मनुष्यों के विनाश के लिए और भी अधिक विध्वंसकारी अस्त्रों 
के आविष्कार के लिए करेंगे । अणृुशक्ति का विकास और दो महायूद्ध जिनके हृदय 
हिलानेवाले आघातों के बीच से संसार गृजर च॒का है, तोलस्तोय की भविष्यवाणी 
की सचाई को प्रमाणित करते हैं। तोलस्तोय न तो विज्ञान के विरोधी थे और न 
उन्होंने उसकी अवहेलना ही की है। वे केवल यह चाहते थे कि उनके आविपष्कारों 
से जनसाधारण का लाभ होना चाहिए न कि गिने-चने पजीपतियों और शासक- 
वर्ग का । उन्होंने सामाजिक विषमताओं को दूर करने के लिए विज्ञान द्वारा ऐसे 
यंत्रों के आविष्कार पर बल दिया जिससे परिश्रम की कठोरता कम हो । 

तोलस्तोय ने चर्च संस्था के सदश राज्यतंत्र और सत्तावाद का भी विरोध 
किया है| ज॑से गिरजा के धर्माचाय जनता का शोषण धमं के नाम पर करते हैं, बेस 
ही सरकार उनका शोषण न्याय, शक्ति, देश-प्रेम, सुरक्षा और सुव्यवस्था के नाम पर 
करती है | उनकी द॒प्टि में दोनों ही अनेतिक हैं | सरकारें हिसा और बल-प्रयोग की 
हिमायत करती है और मनृष्यों के बीच कानूनों, दण्ड, कर, सम्पत्ति, यद्ध और सत्ता 
द्वारा फट पेदा करती हैं और उनको आपस में लड़ाती हैं। सरकारें जनता को 
यंत्रणाएं देने के लि! कानन बनाती हैं ओर उनकी हत्या करने के लिए देशभक्ति के 
नाम पर णव्तिशाली फौजें खड़ी करती है । सरकार चाहे किसी प्रकार की हों, सभी 
निर्दयी ओर अनीतियवत है | वे सभी एक समान हैं, अन्तर केवल उनके द्वारा जनता 
को यंत्रणा देने के साधन और णक्ित में है। वे पथ्वी पर ईश्वरीय साम्राज्य' स्थापित 
करने के मार्ग में मबसे अधिक बाधक है| पश-वल पर स्थापित वर्तमान शासन- 
संस्था का एकमात्र विकत्प ज्ञानयवत और सदाचार द्वारा प्रस्थापित एकतावाला 
सत्ताहीन समाज है। परन्तु सरकारों का उन्मलन हिसा द्वारा संभव नहीं है । अब 
तक हिसा द्वारा सरकारों को नष्ट करने के लिए जिनने प्रयोग और प्रयत्न किए गए 
हैं, उनका फल यह हुआ है कि पदच्यत सरकारों के स्थान पर पहले से भी अधिक 
निमंम सरकारें स्थापित हो गई है। राज्यतंत्र का विरोध हिसात्मक क्रान्ति द्वारा न 
करके अहिसा और असहयोग द्वारा ही करना चाहिए । लोगों को सरकार के अप राधों 
में हाथ बंटाना, सरकारी नौकरी करना, कर देना, फीोजां में भरती होना आदि बंद 
कर देना चाहिए, चाहे उन्हें कितनी ही यातनाएँ सहनी पड़ें । जब अधिक-से-अधिक 
लोग इस बात की साथंकता मान लेंगे और सरकार के साथ असहयोग करना प्रारंभ 
कर देंगे तो एक ऐसा द॒ढ संकल्प लोकमत तयार होगा जिसके सामने शक्तिशाली- 
से-शक्तिशाली सरकार भी घटने टेक देगी | लोगों को गुलामी से मुक्त होने का यही 
एकमात्र साधन है । 

आधथिक व्यवस्था में तोलस्तोय कुछ व्यक्तियों द्वारा बहुत-से व्यक्तियों के 
श्रम के शोषण को एक जघन्य अपराध समझते थे । उनकी धारणा थी कि सभी मुसी- 
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बतों की जड़ सम्पत्ति है। उसी के लोभ में मनृष्य दूसरों का शोषण और उनके साथ 
निरदंयता से व्यवहार करते हैं। पृथ्वी पर स्वर्गीय जीवन लाने के लिए सम्पत्ति का 
उनन्‍्मलन होना चाहिए और जमीन का विभाजन इस प्रकार करना चाहिए कि प्रत्येक 
व्यक्ति, जो उसके द्वारा आजीविका प्राप्त करना चाहे, जमीन का आवश्यक भाग प्राप्त 
कर सके । तोलस्तोय वतंमान समाज में प्रचलित श्रम-विभाजन की ऐसी व्यवस्था 
जिसमें कूछ लोग बौद्धिक और आध्यात्मिक कार्य में लगे रहने के बहाने अधिकांश 
लोगों के शारीरिक श्रम का शोषण करते हैं, बलात्कार समझते थे । उनका विश्वास 
था, “मुझे जिन कामों की सबसे अधिक आवश्यकता है, उन्हें मैं स्वयं करूँ ।' जो 
व्यक्ति काम नहीं करते उन्हें भोजन नहीं करना चाहिए अथवा उन्हें उतना उत्पादन 
करना चाहिए जितना वे खाते हैं । 

सनातनी चच्च के मतावलम्बियों ने तोलस्तोय को विधर्मी कहकर पुकारा और 
उनके विचारों को ईसाई धमं के विरुद्ध बताया। उन्होंने अपना रोष १६०१ में 
उन्हें रूसी चर्च से बहिप्कृत करके प्रकट किया | शासक-वर्ग उनकी आलोचना से 
तिलमिला उठा पर उनके विरुद्ध कोई कानूनी कायवाही करने में असमर्थ होने के 
कारण उनके अनुयायी गरीब किसानों को निर्मम यंत्रणाएँ देने लगा । साम्यवादी 
क्रान्तिकारियों ने उनके अहिसा और ईश्वर-भक्ति-सम्बन्धी विचारों की उपेक्षा करते 
हुए भी गरीब जनता के प्रति उनके असीम अन॒राग और उनके द्वारा चच्च, राज्य- 
संस्था तथा सम्पत्ति के निराकरण का स्वागत किया और उन्हें क्रान्ति के पक्ष में एक 
शक्तिशाली प्रभाव कहकर उनकी प्रशंसा की । लनिन ने अपने लेख, 'रूसी क्रान्ति 
का दपण : तोलस्तोय' में लिखा, “तोलस्तोय उन विचारों और प्रवृत्तियों की अभि- 
व्यजना में महान्‌ हैं जो करोड़ों रूसी किसानों के उदय में बर्जाआ क्रान्ति के आरम्भ 
के समय के निकट वर्तमान थीं । संसार के अधिकांश व्यक्तियों ने उनके नैतिक 
और आध्यात्मिक विचारों को मानव-समाज के उद्धार का एकमात्र साधन समझा 
और उन्हें महात्मा तोलस्तोय कहकर उनका सम्मान किया। उनकी लोकव्यापी 
कीति के कारण यास्नाया पोल्याना एक पवित्र धर्स्थल बन गया, जहां दूर-दूर के 
विद्यार्थी और सुधारक उनसे मिलने आते। उनका प्रभाव इतना बढ़ा कि एक पत्र 
के सम्पादक ने लिखा, “हमारे दो सम्राट्‌ हैं- निकोलस द्वितीय और निकोलस तोल- 
स्तोय । निकोलस ज्ञार तोलस्तोय का कुछ नहीं कर सकता और उसका सिंहासन 
नहीं हिला सकता । किन्तु तोलस्तोय निश्चय ही निकोलस के सिंहासन और उसके वंश 
को हिला सकता है | महात्मा गांधी जो कि तोलस्तोय की पस्तक 'स्वगग तम्हारे 
हृदय में है से बहुत प्रभावित हुए थे और अपने को उनका अनयायी मानते थे 
उनके अहिसात्मक असहयोग का उपयोग भारत के स्वतन्त्रता-संग्राम में किया । 

तोलस्तोय ने अपने जीवन को अपने सिद्धान्तों के अनुरूप बनाने का भरसक 
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प्रयत्न किया । उन्होंने अपनी निजी सम्पत्ति अपनी पत्नी को दे दी और स्वयं एक 
साधारण किसान की भाँति अथना जीवन बिताने लगे। प्रतिदिन वह शरीरिक श्रम 
द्वारा जीविकोपाजन करते और अपना सारा काम अपने-आप ही करते। फिर भी 
उनका जीवन उतना सुखी नहीं था जितना वह उसे बनाना चाहते थे । कुछ तो वे 
अपने परिवार के मतभेद के कारण दुःखी हुए थ और कछ अपनी वासनाओं पर पूरी 
तरह नियंत्रण न पा सकने के कारण | उन्होंने लिखा है कि “मैं बरी आदतों- 
वाला एक ऐसा दुबंल व्यक्ति हँ जो सत्य के देवता की सेवा करना चाहता है पर जो 
सदेव अपने मार्ग से भटक जाता है ।' उन्होंने अनुभव किया कि पूर्ण मानसिक शांति 
के लिए हिन्दुओं की तरह घरबार छोड़कर वन में जाकर रहना आवश्यक है। १० 
नवम्बर, १६१० की रात्रि को तोलस्तोय अपने परिवारबालों को बिना बताये 
यास्नाया पोल्याना छोड़कर चल दिए । रास्ते में उन्हें निमोनिया हो गया और उन्हें 
ओस्तापोवों के स्टेशन मास्टर के घर ले जाया गया । ग्यारह दिन बाद उनकी मृत्य 
हो गई। उनके अन्तिम शब्द थे--“खोज में - सदंव खोज में ।” इस प्रकार इस 
महापूरुष की जीवन-लीला इस संसार में समाप्त हुई जिसे वे “एक शाश्वत संसार” 
समझते थ “जो कि सन्दर और आनन्ददायक है और जिसको हम उन सबके लिए 
जो हमारे साथ रह रहे हैं और जो हमारे बाद आयेगे और भी अधिक सन्दर और 
आनन्ददायक बना सकते हैं ओर बनाना चाहिए। 
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ऐसा तो नहीं है कि ऋग्वेद में माता को ही लक्ष्य कर किसी सक्‍त या कोई 
विशेष स्तुति-स्तोत्र की रचना की गई हो; परन्तु माता के रूप की कल्पना मानव 
के सामने सदा रही है, यह निश्चित है । समझ पंदा होने के साथ ही माता के रिश्ते 
का भान मनृष्य को हुआ होगा और इस भान से मातृ-सम्बन्धी विचार और भाव 
भी विकसित हुआ होगा। 

मालूम होता है कि इस विचार में 'जन्मदात्री की कल्पना सबसे प्रमुख है । 
फिर केवल जन्म देनेबाली नहीं, पालन-पोषण करनेवाली, संभालनेवाली, रक्षा करने- 
वाली, ममता रखनेवाली आदि कल्पनाएँ और भाव माता शब्द से जुड़ते चले गये । 

मातृ-सम्बन्धी विचार और भाव ऋग्वेदीय कवियों के मन में पल्‍लवित न 
होते, यह तो असंभव है । यहाँ हम ऐसी ही कुछ कल्पनाओं का विवेचन करेंगे। 

'जन्मदा' की कल्पना को ऋग्वेदीय कवियों ने जीव-शास्त्न की दृष्टि से प्रस्तुत 
किया है । एक जगह वर्णन है : 

माता पितरमृत आ बभाज धीत्यग्रे मनसा सं हि जम्मे । 

सा बीभत्सुगंभंर्सा निविद्धा नमस्वंत इदुपवाकमीयु:। (१/१६४/८) 

माता ने पिता को उमके ऋत का (सृप्टिनियम का) भाग दिया। पहले 
उसने उससे मनसा समागम किया । गर्भाधान की इच्छा होते हुए भी, लज्जायुक्त, 
वह माता गर्भरस से भर गई । तब मानव नमस्कार करते हुए उस (माता) की 
स्तुति करने आये । 

यह वर्णन निसगं-प्रतिमा के अनुषंग में आया है। इसमें माता का अर्थ 
पृथिवी, पिता का अर्थ आकाश और ग़रभंजल का अर्थ समृद्धि निर्माण करने- 
वाला वर्षाजल है । अगली ऋचा में यह नंसगिक पृष्ठभूमि अधिक स्पष्ट होती है : 

युक्‍्ता मातासीण्‌धुरि दक्षिणाया अतिष्ठिद्‌ गर्भो बजनीष्वंत: । ह 

अमीमे द्वत्सो अनु गामपश्यहिश्वरूप्यं त्रिषु योजनेषु ॥ . (१/१६४/६) 
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दक्षिणा के रूप में दी गई गाय के जूं से माता जूड़ी हुई थी। जल से भरी मेघमाला 
के बीच गर्भ विश्राम कर रहा था। फिर (गर्भस्थित) बछड़ा एकदम रभाया | 
उसकी निगाह गाय पर पड़ी । गोमाता तीन दिशाओं में अलग-अलग रूप लेकर खड़ी 
थी । 

यहाँ यह कल्पना तो है ही कि यज्ञकर्म से पर्जन्य उत्पन्न होता है, यह भी 
स्पष्ट है कि गोमाता पृथिवी है, क्योंकि गाय के समान पृथिवी यज्न में लगनेवाले दूध 
का संग्रह करती है। गर्भ का अर्थ है सर्य या मेघोदरस्थ जल । गर्भ का रंभाना यानी 
मेघगर्जन और गोमाता के विविध रूप का अर्थ है चारों ओर दृष्टिगोचर होनेवाली 
धनधान्य की फसल । दोनों ऋचाओं के वर्णन में यह नैसगिक घटना अभिप्रेत 
है कि आकाश जल-वर्षा करनेवाले पितस्थान में है, पथिवी उससे भरनेवाली 
माता के स्थान में है और उनके समागम से जन्म पाती है--यह विविध धनधान्य की 
समृद्धि । इसमें गाय की प्रतिमा भी आ जाती है, क्योंकि मेघजल का अथ दूध से भरा 
वक्षस्थल है (१/५५/१२) । दो अरणियों (समिधाओं) को परस्पर घिसने से यज्ञीय 
अग्नि प्रकट होता है। यहाँ भी जीव-णास्त्रीय दृष्टि से निचली अरणि विश्वांत माता 
है और क्रियाशील तथा भरनेवाली उत्तरारणि दसरी माता या पिता है (३/५५/४) 

इन्द्र के प्रिय सोम (वल्ली) का निर्माण पृथिवी और आकाश करते हैं; 
इसका वर्णन 'माता के गर्भधारण' की उपमा से किया गया है | 

यं सोममिद्र पृथिवीद्यावा गर्भ न माता बिभृतस्त्वाया । 

त॑ ते हिन्व॑ंति तमु ते सृज॑त्यध्वयंवो वपषभ पातवा उ। (३/४६/५) 
जनन-प्रक्रिया का रूपकात्मक वर्णन करते हुए कहा गया है कि अंगिर्स पितर उषा से 
एकरूप होते हैं और इस संयोग से पत्रों को जन्म देने की इच्छा करते हैं। 

अद्या मातुरुषसः सप्त विप्रा जायेमहि प्रथमा वेद्यसो नन्‌ । 

दिवस्पूत्ना अंगिरसो भवेमाद्रि रुजेम धनिनं शचंत:। (४/२/१५) 
एक सोमसक्‍त में कहा गया है कि पितर सूय की सहायता लेकर पृथिवी में गर्भ रखते 
हैं । इसमें कल्पना यह है कि स्वगं (आकाश ) और पृथिवी के समागम की फलसमृद्धि 
पितर सम्पन्न करते हैं और उससे देवों और मनुप्यों का जन्म होता है । 

अग्नि का चमत्कारपर्ण वर्णन करते हुए एक कवि कहता है : 

चित्र इच्छिशोस्तरुणस्य वक्षथो न यो मातरावष्येति धातवे । 

अनूधा यदि जीजनदधौ चर न्‌ ववक्ष सद्यो महि दृत्य चरन्‌ ।। 

(१०/११५/१) 

इस बालक की वृद्धि आश्चयंजनक माननी चाहिए, क्‍योंकि यह दूध पीने के लिए 
माँ के पास दौड़ता नहीं है। (अग्नि की) माता के स्तन नहीं हैं (यह सत्य है) । 
लेकिन यह बलशाली होकर अपने काम में लगा हुआ है | 


२१ 


गोविन्द केशव भट 


इस काव्यमय प्रतीकात्मक वर्णन से माता का पुत्र को जन्म देना, स्तनपान 
द्वारा पृष्ट और बलिष्ठ बनाना माता का अपना उत्तरदायित्व और प्रेममय कत्तेव्य 
है, यह सत्य सहज ही सूचित होता है । 

पज॑न्य के वर्णन में कहा है- “कभी-कभी पिता जननक्षम नहीं होता । कभी 
वह केवल प्रसव कराता है और नाना रूप लेता है। माता पिता का 'पथ' स्वीकार 
करती है | इससे पिता और माता दोनों प्रवद्ध होते हैं। (८/१०१/३) यहाँ नेसगिक 
घटना का और जीवन-सृष्टि के परिणाम का सहज मिश्रण हुआ है। पिता के जनन- 
क्षम न होने का अर्थ है, एकाध बार वर्षा का न होना । बारिश हो, पृथिवी वर्षाजल 
स्वीकार करे तो समृद्धि उत्पन्न होती है। वर्षाजल पुनः (भाष के रूप में) आस- 
मान में जाता है, यह पिता की वृद्धि है। वर्षाजल से धनधान्य का अभिवद्ध होना 
पुत्र की वृद्धि है। यह सभी का अनुभव है कि मानव-जोवन में भी पृत्र-जन्म से पिता- 
पृत्र दोनों समृद्ध होते हैं, धन्य होते हैं, कृताथथ होते हैं । 

यही काव्यगत चमत्कृति सूये-वर्णन में दृष्टिगोचर होती है। मा (अदिति) 
नहीं दीखती; केबल स्य-शिश्‌ दीखता है (५/४७/५) । 

कई जगह जन्म का वर्णन सीधे किया गया है। अवस्था में से अवस्था, आव- 
रण में से आवरण जन्म लेते हैं | माँ की कोख में रहते हुए अग्नि बोलता है : 

अभ्यवस्था: प्रजाय॑ते प्रव्रेष॑त्रिश्चिकत । 

उपस्थे मारतुवि चप्टे। (५/१६/१) | 
सुप्रसूतिवाली माता (अरणि) योग्य समय पर अभंक (अग्नि) को जन्म देती 
है-- सुपुरसृत माताक्राणा यदानशे भगम्‌'” (५/७/५८) | एक ऋग्वेदीय सकत में 
ऋचाएं हैं ((/७८/५ से €) । उसका नाम 'गर्भस्नाविणी उपनिपद्‌' है। उसमें एक 
ऋचा में जच्चा और बच्चे के आयूरारोग्य की प्रार्थना की गई है : 

दणमासांघशयान: कुमारों अधि मातरि। 

निरेतुजीबो अक्षतो जीत्रों जीवन्त्या अधि। 
माँ के गर्भ में दस मास सोया रहनेवाला शिश्‌, जीवित अवस्था में एक जीव में से 
दूसरा जीव, अक्षत होकर जन्मे । 

एक कवि कहता है--'पितर, देव और मत्य इनके प्रत्येक के दो-दो मार्ग 
(त्रतियाँ) मैंने सुने हैं। इन्हीं मार्गों से प्रत्येक प्राणी माता और पिता में से होकर 
प्रवास करता है; (१०/८८/१५) । 
यह पृथिवी और स्वगंलोक की ओर जाने-आने के मार्ग का वर्णन है। माता-पिता 
का अथ्थ है पृथिवी और आकाश । इस वर्णन का आधार अनुभूत जीवन ही है। 
माता-पिता जीवों को जन्म देते हैं। जन्म और मृत्यु (मरणोत्तर स्वगंलोक) जीवन 
के दो छोर हैं | स्वर्ग से पृथिवी की ओर और पृथिवी से स्वर्ग की ओर यह जीवन- 
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प्रवास अखण्ड चला है । 

पज॑न्य के संदर्भ में आकाण और पृथिवी को माता-पिता कहा जाता है, यह 
हमने देखा । 'द्यावापृथिवी' अथवा “रोदसी' के लिए माता-पिता की संज्ञा ऋग्वद में 
स्थिर हुई है । इस प्रकार का निर्देश असंख्य स्थलों में मिलता है: (१/८५६/४,१०; 
१/१५६९/२; १/१६०/२; १/१६४/३३; १/१८५/१०-११; ३/२/२ (यहाँ वेश्वानर 
अग्नि को अपत्य कहा है); ५/४३/२; ६/३२/२; ६/५१/५; ६/७०/६; ६/७२/२ 
(पृथिवी माता); ८५/२५/३; 5५/४७/६; 5५/१०३/२ (अग्नि पृत्र); ६/१०/५; 
६/७३/५; ६/८५/१२; १०/१/२७; १०/५६/८; १०/६४/१४; १०/१४०/२ आदि) | 
यहाँ यह तो सूचित है ही कि माता अपत्य की रक्षा करती है, एक स्थान पर तो 
पह भी कहा गया हैं कि पिता (द्यौ:) का मन उदार है। माता(पृथिवी ) के अंगों में 
जाति से ही अत्यधिक शक्ति है । दोनों 'बहुप्रसू हैं | इन्हान यह जीवित जग-निर्माण 
किया ओर अपनी प्रजा के लिए अम्‌तत्त्व लाये । 


उत मन्य पितुरद्रहों मनो मातुर्महि स्वतवस्तदधवीमभि: 
सुरेतसा पितरा भूम चतक्रतुरुरु प्रजाया अमतं वरीमभि :। (१/१५६/२) 


पदि देव, पितर और मर्त्यों की दो 'स्नतियाँ है तो देवों के जन्म की कल्पना 
करने में कोई आपत्ति नहीं है। ऋग्वेदीय कवि ऐसी कल्पना करते है । उसके लिए 
अदिति को प्रतीक माना है । अदिति मित्र, वरुण, अयंमा और वसु की माता है। 
अर्थात्‌ आदित्य नामक सब देवों की वह माता है। उनमें इंद्र भी आता है। इसी 
लिए यास्क ने स्पष्टीकरण के रूप में कहा है--“अदितिः देवमाता ' । यहाँ मुख्यतः 
जन्मदात्री की कल्पना है। साथ ही यह भी कल्पना है कि “मधुमत्‌ पथ (देवी दुग्ध-- 
पजंन्य ) देकर संतान का वह पोषण करती है। 

युवोहि मातादितिविचेतसा द्योनं भूमि: पयसा पपतनि (१०/१३१/६) । 


कहीं अदिति 'स्वसा' (बहन) होती है (१/१६१/६) | अदिति-संबंधी कुल 
कल्पना तो बड़ी व्यापक है| द्यो, अंतरिक्ष, माता, पिता, प॒त्न, सवंदेव, पंचजन, किबहुता 
जो भी जन्म लेता है वह सब अदिति है और इस जन्म देने के पीछे जो मूलभूत 
शक्ति है वह भी अदिति ही है (अदितिर्जातमदितिजनित्वम्‌- १/८६/१०) | और 
भी देखें--१/७२/६; १/११३/१६; ८/२५/३; ८/४७/६; ८/८३/५) । अदिति 
माता से जन्म पाने के कारण सब देव स्वाभाविक ही श्रातृत्व संपन्न होते हैं-- 
(१०/३६/३; १०/६३/३; १०/१३२/६ आदि) । 


अग्नि के अनेक रूप हैं। यज्ञ-वेदी पर उत्पन्न किया गया अग्नि उसका 
पाथिव रूप है | मेघों के उदर में विद्युत्‌ के रूप में उत्पन्न होनेवाला वेद्युताग्नि 
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उसका अंतरिक्ष का रूप है और सय के रूप में प्रकाशित होनेवाला तेज उसका 
देवीरूप है । 

इन रूपों के वर्णन-प्रसंग में अग्नि की माता का निर्देश विविध रूपकों द्वारा 
किया गया है । यज्ञीय अग्नि दो अरणियों (काष्ठ-समिधा) को परस्पर घिसकर 
उत्पन्न करना होता है। नीचे की अरणि माता है । इस अरणि में एक गहरा भाग 
होता है । वहाँ दूसरी अरणि रखकर उसे रगड़ना होता है । यह ऊपर की अरणि 
पिता ६, अथवा दोनों अरणियाँ जन्मदा माता हैं। मंथन से वे अग्नि को जन्म देती 
हैं, इसलिए अग्नि दो माताओं का पत्र है । 

अरणि या काप्ठ-समिधा वना में ओषधि-वनस्पति के रूप में होती है। उन्हें 
वनों स तलाशकर तोड़कर लाना होता है। इस नाते से वन अग्नि की 'शाश्वत 
माता सिद्ध होते हैं। वह उनम॑ छिपा रहता है, सोता है, बिलकुल वैसे ही जैसे 
बालक माँ की गोद में घ्सकर सोता है (४/७/६; ८/६०/१५) । बच्चे को माँ 
(बन) की याद आती है तब वह उसके पास चला जाता है । इधर अग्नि के जन्म 
के लिए आतुर समस्त जन (ऋत्विक्‌) चिता में पड़ जाते हैं । परंतु मजे की बात 
यह है कि अग्नि यद्यपि इस प्रकार बहुत दर (वन के काप्ठ में) चला गया है तो 
भी वह पास ही रहता है, यज्ञवेदी के पास अरणि में | समधा को एक-दूसरे से 
रगड़कर अग्नि प्रज्ज्वलित करने में बड़ा श्रम करना पड़ता है । मजबूत भुजाएँ जरूरी 
होती है । (तभी अग्नि “सहसः सून्‌ः, णक्तिपुत्र है), और समय भी लगता है। 
अग्नि का शीघ्र प्रकट न होता ही उसका माँ के पास पलायन है (३/६/२) । माता 
ओर शिशु के परस्पर आकर्षण का चित्रण इस रूपक से प्रकट होता है | अग्नि-शिशु 
की सबको चाह है (बह “उशेन्य है) (७/३/६) । दोनों माताओं (अरणियों) को 
वह प्रिय है (२/२३/३) और अग्नि यद्यपि जीणं काप्ठ-माता से जनमा है, फिर भी 
उसका नयी तरुण माता की ओर (नग्मी वनस्पति-काप्ठ का) उतना ही खिंचाव 
है (१/१४१/५) । 

अग्नि-मंथन करते समय दोनों हाथ और दसों अँगूलियाँ काम में लानी होती 
है । कहीं-कहीं ये दसों अँगुलियाँ अग्नि की कुमारी माताएँ होती हैं (१/१०४१/२) तो 
कहीं उन्हें अग्नि की अविवाहित बहनें कहा गया है। ज्यों ही अग्नि का जन्म होता 
है, ये बहनें उसे बडे ध्यान से संभालकर उठा लेती हैं (३/२६/१३) । कभी इस 
वर्णन पर गहरा कौटृम्बिक पुट चढ़ता है। प्रात:कालीन होम-हवनादि के लिए अग्नि 
को नये सिरे से प्रज्ज्वलित करना होता है। तब पृथिवी और उत्तर दिशा पर (पृथिवी 
में) रची यज्ञवेदी अग्नि की माताएँ होती हैं। अग्नि जन्म लेता है और माँ की गोद 
में खेलने लगता है (अरणि से उत्पन्न अग्नि यज्ञवेदी पर रची गई एक-एक समिधा पर 
फेलता जाता है ।) ऋत्विक्‌ इस नवजात अरभंक की स्तुति करते हैं। उसे 'नराशंस' 
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नाम मिलता है। वह माँ की गोद में लेटता है तब 'मातरिश्वा' नाम पड़ता है 
(३/२६/११) । यह वसा ही है जेसे नवजात शिश का नामकरण होता है। फिर दस 
अँगलियाँ या तरुण ओषधियाँ (हरे घास की पूलियाँ) अग्नि पर घृतसेचन करती हैं 
(३/५/५) । अग्नि के इस अन्नप्राशन के समय माता (पृथिवी, यज्ञवेदी ) के पास, 
बहन उषा आकर खड़ी रहती है (इस समय तक पौ फटती है) | अग्नि के जन्म 
के समय माता और बहन दोनों एकत्न आती हैं, इससे सभी ऋत्विक्‌ उसी तरह अत्यंत 
आनंदित होते हैं, जैसे वर्षाजल के आगमन से खेत में पड़े अन्न-बीज उललसित होते 
हैं (२/५/६) । अग्नि भी नवजात शिशु के समान माँ की गोद में दुबकता है, किल- 
कारी भरता है और तेजोमय दीखता है (३/२६/१४) । अग्नि जन्म लेता है शद्ध, 
अनलंकृत रूप में ('असंमप्ट' ७/३२/६), मानव-शिश्‌ के समान । लेकिन यह शिशु इतना 
चपल अवष्य होता है कि माता-पिता (अरणि) उसे सँभाल नहीं पाते हैं । उसे खला 
छोड़ देना पड़ता है। फिर घर-घर दौड़नेवाले बच्चे के समान अग्ति मनृष्य की 
बस्तियों में चमक उठता है । 


न यस्य सातुज॑नितोरवारि न मातरा पितरा न्‌ चिदिष्टो । 
अधा मित्रों न सुधितः पावको5ग्निर्दीदाय मानृषीष विक्ष । (८/६/७) 


अरणि, काष्ठ या वन के संदर्भ में अग्नि का वर्णन काव्यमय चमत्कृति से 
युक्त हो जाता है। अग्नि अनेक काष्ठों का अथवा कापष्ठ-वनस्पति निर्मित मेघजल 
का पृत्र है । इसलिए वह 'बह्वीनां गर्भ: है। यहाँ चमत्कार यह कि यह शिशु जन्म 
लेते ही माताओं को खा जाता है । (अग्नि प्रदीप्त हुआ कि काप्ठ, वनस्पति सब जल 
जाते हैं) लेकिन यह शिश्‌ माताओं को नया जन्म भी देता है। “वत्सों मातृर्जनयत 
स्वधाभि:  (१/६५/४) । क्‍योंकि अग्नि की उष्णता और धूप (धएं) से नये मेघ 
बनते हैं, वे वर्षा-जल बरसाते हैं और उससे नयी वनस्पतियाँ जन्म पाती हैं। अग्नि 
इस अन्न पर पलता है । 

सद्योजात ओषधीभिवंवक्षे यदी वर्धति प्रस्वों धृतेनी 

आप इव प्रवता शुभमाना उरुष्यदग्नि: पिन्नोरुपस्थे । (३/५/५) 

अग्नि को जन्म देनेवाली अरणि 'यूवती' (तरुण माता), 'महिषी (रानी) 
कही गई है । यह माँ अपने शिश्‌ को सीने से लगाकर रखती है, पिता को नहीं 
देती । परन्तु वह जब उसे हाथों में उठा लेती है तो उसका चेहरा सभी को दिखाई 


देता है (१/२/१-२) । इस वर्णन में मानवीय कौटुम्बिक भावच्छटाएँ आसानी से 
देखी जा सकती हैं । 


अग्नि के वद्यृत रूप का विचार करते समय अनेकविध मेघ और उनके 
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असंख्य जलकण अग्नि की अनेक माताएँ होते हैं और 'बद्दीनां गर्भ: शब्द सार्थक 
होता है। मेघ तो अंतरिक्ष-विहारी हैं। इसलिए 'द्यावापृ्थिवी को अग्नि के माता- 
पिता कहा जाता है (७/७/२) । इन माता-पिताओं से जन्म लेते समय अग्नि बड़े 
जोर से आवाज करते हुए, चीखते हुए बाहर आता है (१०/१/२)। बिजली या 
लकड़ी की कड़कडाहट से सूझी यह कल्पना मानव-शिशु के जन्म का स्मरण कराती 
है । इस रूप में अग्नि को 'तनूनपात्‌' (३/२६/११) अथवा 'अपां तपात्‌ (१/२२२/४) 
नाम दिय जाते हैं। वंद्यृताग्नि के रूप में यह शिश्‌ पिता को समृद्धि देता है। 
यज्ञीय आहृतियों और धूम के रूप में नये मेघ और मेघजल उत्पन्न कर (६/१५/३५) 
यज्ञ में अग्नीय दूध का हवन होता है। एक-पर-एक सजे-से लगनेवाले वर्षामेघ 
मानो दग्ध-स्राविणी माता है (३/१/७) । कवि-कल्पना के अनूसार शिशु के समान 
अग्नि को भी माता का यह उन्नत, गृप्त स्थान और उसकी सुन्दर संपदा (वक्ष और 
जल-दुग्ध) मालूम हैं। जीभ ऊँची कर (यानी धधकती ज्वालाओं से) वह उस 
संपदा का स्वाद लिया करता है (४/५/१०) । माता का वक्ष एक सूगंधित स्थान है 
और अग्नि वहाँ बैठता है--“अग्निहोता न्यसीदद्यजोयानपस्थे मातु: सुरभा उ लोके 
(५/१/६), बिलक्‌ल वेसे ही जसे बालक माँ से चिपका रहता है। जीवन में समद्धि 
लानेवाले इस मेघजल-संबंधी रूपक में माता और बालक का आपसी लगाव, दुग्ध- 
पान से होनेवाली पृष्टि, माता और बालक में आवश्यक नवशक्ति आदि नाना 
प्रतिभाएं निहित हैं । एक ऋचा में स्पष्ट ही कहा है कि माता जिस प्रकार पोषण 
देने के लिए और सार-सँभाल रखने के लिए आगे-आगे बढ़ती चलती है ताकि प्रत्येक 
जीवित मनुष्य उसे आँखों से देख ले, और वह जिस प्रकार इस प्रयत्न में अपनी शक्ति 
खर्च करती है, उसी प्रकार अग्नि हर कही घमता है और अपने लिए काप्ठ-रूपी 
अन्न जूटाकर पुन: शक्ति अजित करता है। 


मातेव यद्भरसे पप्रथानों जनंजनं धायस चक्षस च 
वयो वयो जरसे यहूधान:ः परित्मना विषरूपों जिगासि । (५/१५/७) 


इंद्र के प्रसंग में माता-पृत्र-संबंध बिलकुल अलग प्रकार का है । उसमें इंद्र की 
असाधारण महत्ता सूचित करना इष्ट है । अदिति को इंद्र का जन्म कुछ दोषास्पद 
(अवद्य ) लगा | शायद इसलिए कि वह जन्म के समय अशक्त था, दुबंल था, या 
इसलिए कि साधारण मत्य के समान उसने जन्म लिया । कारण स्पष्ट नहीं है, 
परन्तु ऐसे ही किसी कारण से अदिति ने उसे छिपाया । लेकिन इंद्र प॑ंदा होते ही 
उठ खड़ा हुआ, अपने शरीर पर वस्त्न लपेट लिया और आकाश-पृथिवी को भर दिया 
(४/१८/५) । जन्म के साथ ही इंद्र ने माता से पूछा “कौन उग्र है ? कौन कीति- 
सम्पन्न है ?' 
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आ बुंद॑ व॒त्रहा ददे जात: पच्छद्धि मातरम्‌ । 
क उग्रा: के ह शृण्विरे । (८/८५/४) 


वस्तुत: सर्वंसामान्य रीति स (योनि मार्ग से) जन्म लेने की इंद्र की इच्छा 
नहीं थी, वह कुछ-न-कुछ विचित्रता चाहता था। उसके पिता व्यंस ने कहा --“यह 
पुरातन स्वीकृत मार्ग है। इसी मागगं स (माँ की कोख में से) सभी देवों ने जन्म 
लिया है। कितना भी बड़ा गर्भ हो, उसका जन्म ऐसा ही होता है। भिन्‍न मा से 
बाहर आने की हठ करके तू अपनी माता का नाश न कर | 


अय॑ पंथा अनुवित्त: प्राणो यतो देवा उदजायंत विश्वे 
अतश्चिदा जनिष्टीप्ट प्रवद्धों मा मातरमम्‌या पत्तवे क:। (४/१८/१) 


जब इंद्र को मालूम हुआ कि अपनी शरासर्त से माँ मर रही है, तब इंद्र 
बोला--'मै अपने शब्द वापस लेता हूँ । उसी (सदा के) मार्ग से बाहर आता हूं --- 
“परायतीं मातरमन्वचेप्ट न नानु गायन्नु नुगमानि (४/१८/३) । फिर भी स्वी- 
कृत मार्ग से हटने की उसकी इच्छा या प्रवत्ति के कारण व्यंस इस बालक पर क्रृद्ध 
था । उसकी इच्छा थीं कि जन्म लेने से पहले ही इसे मार दिया जाए। पर पहले 
इन्द्र ने ही उसको पेर पकड़कर खींच लिया और मार डाला । माँ के विधवा होने की 
उसे परवाह न रही (४८/१८/१२) । इस चमत्कारपर्ण वर्णन में इंद्र की विलक्षण 
सामथ्य की व्यंजना है । इंद्र को अपने माता-पिता की विशेष चिता नहीं थी। लेकिन 
संग्राम में बलवर्धन करनेवाले अपने वज्त्र की चिता तो खूब थी (४/१७/२) । 

यों देखने पर, अदिति को इंद्र की अपूर्व सामथ्य की जानकारी है। उसी ने 
उस बताया, '“जो-जो जन्मे है और जो-जो जन्म लेनेवाले हैं, सबमें इंद्र की बरा- 
बरी का कोई नहीं है।' (४/१८/४; ७/६५/३)। जन्म देने के साथ ही तुरंत अदिति 
ने इंद्र को भावी शत्रुओं के संहार-काय में प्रवत्त किया (१०/७३/१) । उसके लिए 
त्वष्टा के घर में ही भरपूर सोम तेयार कर उसे पिलाया (१/६१/७; ३/४६/५; 
४/४८/२) । फिर भी इस विलक्षण वर्णन में एक नंसगिक छटा चमकती है। भूख 
लगी तो इंद्र माँ के पास आया | वहाँ उसे माँ के स्तनों पर तीता सोम दिखाई दिया। 
तब साथ के लोगों को हटाकर, धोखा देक र, उसने अनेक पराक्रम किये । यानी अकेला 
ही सोम-रूपी दग्ध पी गया । 


उपस्थाय मातरमन्न मेट्ट तिग्ममपश्यदभि सोममूध: । 
प्रयावयन्‍नच रद्‌ गृत्सो अन्यान्महानि चत्रे पुरुधप्रतीक: | (३/४६/३) 


पह ऐसा ही है जैसे भूखा और हृष्टपुष्ट बालक अन्य भाई-बहनों को हटा- 
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कर अकेले सारा मिष्टान्त खा जाता है। लेकिन हाँ, माँ इस नटखट बालक पर ही 
रीझती होगी । 

सोम के संदर्भ में विविध दृष्टिकोणों के कारण अनेक माताओं के प्रसंग आते 
हैं। उषा सोम की माँ है, क्‍योंकि प्रातःसेवन के लिए उषा के उदय होते ही सोम 
तेयार होता है। जिस पवित्र जल से सोमवलली का सिचन होता है वह जल भी 
सोम की माता है (६/१११/२) | द्यावापथिवी अथवा अंतरिक्ष के मेघ ('मध्यमा 
माता ,, और वनों को भी मातृपद प्राप्त है (६/६/३; ६/६८/४; ६/७०/४; 
६/५८/१) । ऐसे संदर्भो को लेकर आगे काव्य-कल्पनाएं भी खिलने लगती हैं। जल 
की ओर बहनेवाला या माँ को (द्यावा पृथिवी को) देखते ही आवाज देनेवाला 
सोमरस मानों माँ के पास चीखता-चिल्लाता दौड़नेवाला शिशु ही है : 

सं मातृभिन शिशुवरविशानों वधा दधन्वे पुरुवारों अद्भि: 

(६/७०/६; €९/९३/२) । 

सोम और दूध का मिश्रण मानो गाय और बछड़े का मिलन है। “सं वत्स 
इब मातृभिरि दुहिन्वानों अज्यते” (६/१०५/२) | सोमधारा जोर से बहने लगी तो 
कवि को उपमा सूझती है धनुष की डोर पर टिके बाण की, या गाय के आँचल की 
ओर दौड़नेवाले बछड़े की (६/६१/१)। सोमवलल्‍्ली के पत्ते पीसने के लिए बनाये गये 
दो पत्थर (ग्रावा) मानों खेल की धुन में माँ की गोद पर दनादन नाचनेवाले बालक 
हैं--आक्रीडयो न मातर तुदंत:' (१०/६४/१४) । 

जन्म देने की, सहारा देने की, रक्षण की या सार-सँभाल की कल्पना अनु- 
स्यृत होने के कारण ऋग्वेदीय कवि के मन में माता की उपमा सहज ही आती है। 
वाक्‌ या स्तोत्न 'महीमाता' है (५/४७/१) । सोम-स्तुतियों को भी माता कहा है 
(६/१६/४) | स्तुतिस्तोत्न को 'यज्ञ की पवित्न माता' (वह्ची ऋतस्य मातरा) कहा 
है (६/२३/५; ६/१०२/७) | उसी प्रकार 'द्यावापथिवी' (६/१७/७; १०/५६/८), 
'उषासानक्ता (प्रात: और रात्रि) (१/१४२/७; ५/५/६) को भी यज्ञीय पवित्न 
माता कहा है। 

उषा को 'गवां माता (४/५२/२-३; ५/४५/२), अथवा 'अरुषी: मातर:' 
(१/६२/१), लालरंगी माता कहा है। क्योंकि उषा प्रकाश-किरणों को जन्म देती 
है। 'अरण्यानि' (वन) 'मृगाणां माता (मृगों की माता) है(१०/१४६/६) । क्योंकि 
समस्त पशु-पक्षियों को वन का, अरण्य का आश्रय प्राप्त है। पृथिवी के आधार पर 
खड़ा यज्ञस्तंभ (यूप) माता के सहारे खड़े होनेवाले शिशुवत्‌ है (२/८/१) । जीवन 
के लिए अन्नांश देनेवाली ओषधियाँ (वनस्पतियाँ) भी माताएँ हैं (५/५०/७) । 
नदियों को माता कहना तो स्वाभाविक ही है। नदियाँ जीवनदायिनी होती हैं। पानी 
और अन्नधान्य की समृद्धि देकर नदियाँ जीवन का पोषण करती हैं (१/१५८/५) । 
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रसा नदी को 'महीमाता' कहा है (५/४१/१५) । विश्वामित्र ने विपाट और श॒तुद्री 
इन युग्म नदियों को 'मातृतमा' यानी सर्वश्रेष्ठ माता की संज्ञा दी है। यह प्रसंग 
लाक्षणिक है। यज्ञ में पौरोहित्य सम्पन्त करने पर अपार दक्षिणा को बैलगाड़ियों 
पर लादकर विश्वामित्र अपने अनुयायियों के साथ घर की ओर लौटा है। बीच में ये 
नदियाँ पड़ती हैं। वर्षाकालीन महाप्रवाह के कारण विपाट और शतुद्री नदियाँ तट 
लाँघकर प्रचंड वेग से बह रही हैं और बाढ़ के घटने का कोई लक्षण दिखाई नहीं 
देता | विश्वामित्र हृदय से उनकी प्रार्थना करता है, स्तुति करता है, उन्हें रिझाता 
है, अपने काव्य में उन्हें अमर करने का आश्वासन देता है, और नदी पार करने 
देने की याचना करता है | स्तुति के कारण कहिए या उनकी परमावधि आ जाने से 
नदियाँ विश्वामित्र की प्राथंना को मान्य करती हैं। तब एक नदी प्रियतम की ओर 
झुकनेवाली तरुणी के समान झुकने को तैयार होती है, तो दूसरी नदी कहती है--- 
“बच्चे को दूध पिलाने के लिए माता जिस प्रकार झकती है उसी प्रकार मैं तेरे लिए 
झकती है : 

अच्छा सिध मातृतमामयासं विपाशमर्बी सुभगामगन्म । 

वत्समिव मातरा संरिहाणे समान योनिमन्‌ संचरंती ॥ (३/३३/३) 

माता का वात्सल्य, करुणा और रक्षण की चिंताएँ इस प्रकार प्रकट होती हैं 
और विश्वामित्र और उसके अनुयायी तथा गाड़ियों के बैलों पर आया संकट 
टलता है । 

काव्यमय वर्णन के प्रवाह में और भी ऐसे अनेक भाव इसी प्रकार सहज 
व्यक्त होते दिखाई देते हैं | क्षतिज पर खड़ी सुन्दर उषा मानों माता द्वारा सजाई 
गई तरुण वधू है--“मातृमुष्टा योषा (१/१२३/११)। उषा “रत्नभाज' है और अनंत 
रत्नों का खजाना उसके पास है | इसलिए एक कवि प्रार्थना करता है कि हम उषा 
के बसे ही प्रिय हों जंसे माता को पुत्र होते हैं। “तस्यास्ते रत्नभाज ईमहे वयं स्याम 
मातुन सूनव: (७/८१/४) । सविता के वर्णन-प्रसंग में एक अन्य कवि कहता है, 
“माता ज्येष्ठ पुत्र को संपत्ति का बड़ा भाग देती है। वह सविता के हिस्से में आया 
हैं?” 

ज्येष्ठ माता सूनवे भागमाधादन्वस्य केतमिषितं सवित्रा । (२/३८/५) 

माँ पुत्र के लिए वस्त्र बुनती है। उसी प्रकार उषा ने (अथवा द्यावा पृथिवी 
ते) सूर्य के लिए प्रक/श का वस्त्र बुना है । 

वि तन्वते धियो अस्मा अपांसि वस्त्रा पुत्राय मातरो वयंति। (५/४७/६) 

ऋग्वेदकालीन आर्यों के जीवन में गाय का बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान था, यह 
सुपरिचित है । इसलिए गाय और बछडड़ा, बछड़े को चाटनेवाली गाय, गाय की 
तरफ दौड़नेवाले बछड़े इन सबके परस्पर प्रेम और वात्सल्य की द्योतक प्रतिमाएँ 
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ऋग्वेद में स्थान-स्थान पर मिलती हैं । जैसे-- 
मतयः सोमपाम्‌रु रिहंति शवसस्पतिम्‌ । 
इंद्र वत्स न मातर: (३/४१/५) 
वत्सो न मातुरुप सर्ज्यधनि उरुधारेव दुह अग्रे । (६/६६/१) 
(ऐसे ही ६/४५/२५; ७/२/५; ८/६५/१; ६९/१०४/२; ६/१०५/२ आदि) । 
पृथिवी, भूमि तो समस्त प्राणियों की माता है ही। जन्म लेनेवाला प्राणी 
अंततः पृथिवी की गोद में चिरनिद्रा लेगा ही । ऋग्वेद के मृत्य सूकत (१०/१५) में 
इस दृष्टि से बड़ी हादिकता के साथ कोमल भाव शब्दबद्ध हुए हैं । मृतजीव से कहा 
गया है कि “अब तू भूमि माता के पास, सुखदायी पृथित्री के पास चल। उसके आसरे 
जा । जनमानस में ऐसा विश्वास है कि रेशम-सी मुलायम तरुणी जिस प्रकार उदार 
प्रियतम को सँंभालती है उसी प्रकार यह पृथिवी माता मृत व्यक्ति को सँभालेगी । 
उपसप॑ मातरं भूमिमेता मुरुच्यद्सं पथिवीं सुशेवाम्‌ 
ऊर्णम्रदा युवतिदंसिणावत एपषा त्वां पातु निक्रेतेरपस्थात्‌ू । (१०/१८/१०) 
मृत देह को पृथिवी माता के उदर में रखने के बाद पृथिवी से भी विनती की 
गई है कि अपनी मिट्टी के कणों को खिलने देना उस मिट॒टी का बोझ इस मृत देह 
पर न पड़ने देना । उसे आसानी से अपनी गोद में आने देना और उसका ख्याल 
रखना । तू उसे उसी प्रकार ढाँप लेना जिस प्रकार माँ बच्चे के शरीर को धीरे से 
चादर उढ़ाती है। 
उंछवंचस्व पृथिवी मा नि बाधथा: सूपायनास्म भव 
सूपवंचना । माता पुत्र यथा सिचाभ्येनं भूम ऊर्णहि। (१०/१५/११) 
माता से जन्म लेनेवाले जीव को अंतिम निर्दोष सूख का और ममतापर्ण 
आश्रय तो भूमिमाता के अंक में ही मिलता है । 


[ अनुबादक : ति० न० आत्रिय ] 
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विश्वताथ टण्डन 


रविवार ४ अप्रेल, १६२१ के दिन न्यूया्क के कम्यूनिटी चर्च में काफी संख्या 
में श्रोता उपस्थित थे क्योंकि डॉ० जे०एच० होम्स उस दिन 'विश्व के महानतम 
व्यक्ति' पर बोलनेवाले थे। डॉ० होम्स की ख्याति एक निर्भीक और मौलिक 
वक्ता की थी और लोग उनके विचार जानने के लिए उत्सक थे। अपने प्रवचन 
में उच्चतम स्थान गांधीजी को देते हुए, डॉ० होम्स ने उनकी तुलना महात्मा ईसा 
से की थी । उनके इस प्रवचन को भारतीय समाचार-पत्रों में बहुत स्थान मिला था, 
कितु अमरीका में कम | इसका कारण यह था कि अमरीका के लोग गांधीजी के नाम 
से परिचित नहीं थे और प्रवचन को छापने के साथ यह बताना भी जरूरी होता कि 
यह व्यक्ति कौन है । 

डॉ० होम्स को स्वयं १६१८ की एक दाशनिक पत्निका के एक लेख में उनके 
बारे में पढ़ने को मिला था और फिर प्रयास के बावजूद अमरीका में गांधीजी के संबंध 
में बहुत थोड़ा साहित्य था सके थे । बाद में इंगलंड जाने पर उनको अधिक मिला 
था और वे गांधीजी के प्रशंसक बन गये थे । उसके बाद तो अमरीका के लोगों को 
गांधी जी से परिचित कराने का काम उन्होंने उसी प्रकार किया जिस प्रकार रोम्याँ 
रोला ने यूरोप में किया था। वे 'यूनिटी नामक अपनी पत्निका में गांधीजी पर 
लिखते रहते थे और उसमें उन्होंने गांधीजी की आत्मकथा को भी किस्तों में प्रकाशित 
क्या था । 

आज के यूग में गांधीजी के संबंध में अमरीका की यह अनभिज्ञता अजीब 
भले लगतेवाली हो, किन्तु उसमें आइचय की बात नहीं है। अमरीका के लोग 
विश्व की राजनीति से अपने को अलग रखते थे और एशिया में उनकी व्यापारी 
दिलचस्पी चीन तक थी । उस जमाने में आने-जाने के साधन इतने सुलभ भी नहीं 
थे, और अमरीका की दुनिया सचमच एक दूसरी दुनिया थी। यह अवध्य है कि 
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विश्वनाथ टण्डन 


भारत में ईसाई मिशनरी एक बड़ी संख्या में थे, किन दो कारणों से उनको गांधीजी 
में कोई रुचि नहीं थी । एक तो वे राजनीतिक नेता थे, और दूसरे वे हिंद थे । 


प्रथम महायुद्ध के बाद 


कितु तीसरे दशक में परिस्थिति में परिवतंन आने लगा था। १६२० के 
आन्दोलन ने गांधीजी के विचारों तथा अहिसात्मक पद्धति को विश्व के सामने लाकर 
रख दिया था और बहुत-से धामिक ईसाइयों के वे आक्षण-केन्द्र बन गये थे । इनमें 
कुछ अमरीकी क्वेकर भी थे। १६२६ में डॉ० रूफ्स जोन्स गांधीजी से मिले थे और 
वे उनसे बहुत प्रभावित हुए थे। उनको उनमें संत फ्रांसिस की-सी सादुश्यता मिली थी । 
इसके एक वर्ष पूब रिचार्ड बी० ग्रेग भी भारत आये थे और काफी समय तक गांधीजी 
के आश्रम में ठहरे थे | वे तो एक प्रकार से उनके शिष्य ही बन गये थे । इस प्रकार 
अमरीका के कुछ लोग गांधीजी के निकट आते गये थे । 

इस प्रकार चौथे दशक के प्रारंभ तक गांधीजी का नाम अमरीका में इतना 
पहुँच गया था कि जब वे १६३१ में इंगलेड में द्वितीय गोलमेज़ सम्मेलन के संदर्भ में 
थे तो उनको अमरीका का निमंत्रण मिला था। इसको वे स्वीकार तो नहीं कर सके 
थे, कितु आकाशवाणी के द्वारा उन्होंने अपना संदेश अमरीकियों को दिया था | इस 
निमंत्रण का कारण राजनीतिक दिलचस्पी था । गांधीजी भारतीय स्वाधीनता आंदो- 
लन के सर्वप्रमुख नेत। थे और अमरीकियों को आन्दोलन से सहानभूति थी। इस 
समय के प्रमुख शान्तिवादियों पर समाजवाद का प्रभाव था और गांधीजी के उप- 
निवेशवाद तथा साम्राज्यवाद-विरोधी पक्ष के साथ उनकी सहानुभूति थी, कितु उनके 
आश्थिक विचार को समझने में वे असमर्थ थे। मास से प्रभावित तत्त्व तो उनके 
विरुद्ध भी थे । 

कितु समय के साथ गांधीजी की पद्धति ने उनको अनुकूल बनाना प्रारंभ 
किया । अपने मतभेद के बावजूद रीनहोल्ड नीवूर ने १६३२ में नीग्रो लोगों को यह 
सलाह दी थी कि वे न्याय-प्राप्ति के लिए सत्याग्रह को अपनायें | एक अन्य विशेष 
व्यक्ति ने एक प्रसिद्ध पविका में गांधीजी की पद्धति को अमरीकी परिस्थितियों में 
उपयुक्त बताया था ओर कहा था कि समझाने-बुझाने तथा शिक्षण के परंपरागत 
तरीकों के बाद सत्याग्रह की भी आवदयकता पड़ती है। १६३४ में ग्रेग की पुस्तक 
'द पावर ऑफ नानवायलेन्स' प्रकाशित हुई और गांधीजी का प्रभाव बढ़ाने में इसने 
एक महत्त्वपूर्ण भूमिका अदा की । इस पुस्तक में ग्रेग ने ऐतिहासिक उदाहर्णों के 
साथ वंज्ञानिक कारण देते हुए अहिसक पद्धति की श्रेष्ठता सिद्ध की थी । 

जैसा कि स्वाभाविक है, सर्वप्रथम नीग्रो नेता गांधीजी की ओर उन्मुख हुए 
थे। प्रथम महायुद्ध से उनमें यह आशा जगी थी कि युद्ध के बाद उनके साथ अधिक 
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अच्छा व्यवहार होगा, कितु उनकी आशाएँ गलत सिद्ध हुईं और निराशा की स्थिति 
में उन्होंने जातीय न्याय के लिए किये गये अपने संघषं में गांधीजी की पद्धति को 
अपनाने की सोची । गांधीजी से मिलनेवाले प्रथम नीग्रो नेता डॉ० होवर्ड थरमन थे, 
ओर उन्हीं से १६३६ में गांधीजी ने कहा था, “यदि यह सब सच साबित होता है तो 
हो सकता है कि विश्व को अहिसा का विश्युद्ध संदेश नीग्रो लोगों से प्राप्त हो ।” 

इसी बीच ए० जे० मस्ते, जिनका स्थान अमरीकी शांति-आन्दोलन में बहुत 
ऊँचा था, गांधीजी की आन्दोलन-पद्धति की ओर खिचते आ रहे थे। शांतिमय 
तरीके का उपयोग वे पहले भी १६१६ में मजद्र-आन्दोलन में कर चुके थे और 
दूसरी बार उसका इस्तेमाल १६३६ में गूड इयर टायर कम्पनी के मजदूरों के आन्दो- 
लन में किया गया था, जिसने कि 'सिट-इन को लोकप्रियता प्रदान की थी | बीच 
के समय में मस्ते साम्यवाद की ओर खिच गये थे, कितु १६३६ में वे फिर अहिसा 
पर लौट आये थे, और जसा कि स्वाभाविक है उनका विश्वास उसमें पहले से कहीं 
अधिक बढ़ गया था। इस प्रकार १६४० तक पहुँचते-पहँचते अमरीका का वातावरण 
गांधीजी के तरीकों के अनुकल बन गया था । 


अनुकल पृष्ठभ्‌मि 


यहाँ इसका भी उल्लेख करना उचित ही होगा कि अमरीकी शांतिवादियों के 
लिए न तो गांधीजी के विचार पूर्णतया नये थे और न उनकी पद्धति ही ऐसी थी । 
पुराने ईसाई शांति-संप्रदायों में क्वेकर लोग, जंसा कि पहले संकेत किया जा चूका 
है, उनके बहुत निकट थे | मंनोनाइट लोगों के विपरीत, इन लोगों की अहिसा 
सक्रिय थी और वे राजनीति से दूर नहीं भागते थे। इसके अतिरिक्त अमरीका में पिछली 
णती में धरमंनिरपेक्ष शांतिवादियों का उदय भी हो गया था और इनमें कुछ के विचारों 
में गांधीजी के विचार बीजरूप से मौजूद थे । 

गांधीजी ने स्वयं थोरों के प्रति अपना ऋण स्वीकार किया है। वे तो उस 
पाइचात्य त्रिर्मूति में थे जिनसे गांधीजी अत्यन्त प्रभावित हुए थे । शेष दो टॉलस्टाय 
और रस्किन थे। कितु टॉलस्टाय स्वयं अमरीकी एडिन बेलाऊ के बड़े प्रशंसक थे, 
और उसकी पुस्तकों का उन्होंने स्वयं रूसी भाषा में अनुवाद किया था। कुछ 
अमरीकियों का मानना है कि बेलाऊ ने गांधीजी को भी प्रभावित किया था, कितु 
इसका कहीं और समर्थन नहीं मिलता है। कुछ भी हो, इतना अवश्य है कि बेलाऊ 
का यह मानना था कि खतरनाक व्यक्तियों को दुराचरण से इस प्रकार रोकना 
चाहिए कि उनको शारीरिक हानि न पहुँचे तथा अपराध-वत्ति का सुधार इस पर 
निर्भर करता है कि समाज को उस व्यक्ति की कितनी चिता है। उनका यह भी 
विचार था कि हानि का उत्तर हानि से देने से अधिक हानि होती है, और चोट को 


ररे 
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सहन करने तथा सद्भावपूर्ण ढंग से न्याय का आग्रह करते रहने से समाज प्रगति 
करता है । 

एक अन्य शान्तिवादी, चाल्से के० व्हिपिल के विचारों में भी गांधीजी के कुछ 
विचारों का पूर्व संकेत मिलता है। उनका कहना था कि अमरीका ने अपनी स्वतन्त्रता 
के लिए युद्ध का सहारा न लिया होता तो उनको स्वतन्त्रता शीत्र और सम्मानपूर्ण 
ढंग से मिल गई होती और उसके कुछ दुष्परिणाम भी न हुए होते, जैसे अंग्रेजों से 
पचास वर्षों के लिए वरभाव, संविधान में दासता को स्थान मिलना, आदि | 

इस वचारिक पृष्ठभूमि के अतिरिक्त, १६ वीं शती के न।री-आन्दोलन तथा 
कुछ मजदूर-आन्दोलनों में शांतिपूर्ण तरीके अपनाये गये थे । इनमें शांतिवादियों ने 
महत्त्वपूर्ण भूमिकाएँ अदा की थीं । 

इन सबके परिणामस्वरूप इस शती के पाँचवें दशक में अमरीका में शांति- 
वादी और नीग्रो वातावरण गांधीजी के विचार और पद्धति के अनुकूल था और 
समाज-परिवतंन में विश्वास रखनेवाले (रेडिकल) शान्तिवादियों ने परिस्थिति के 
अनुसार गांधी जी को अपनाना प्रारंभ किया । इसकी शुरुआत कुछ बस्तियों तथा 
आश्रम-ढंग की संस्थाओं की स्थापना से हुई थी | इनमें तीन का नाम उल्लेखनीय 
हैं। एक न्यूजर्सी में (दि नेवाक (१६३६-१६८४) नामक सामुदायिक बस्ती थी और 
दुसरा न्यूयार्क का 'हेरलेम आश्रम (१६४०-१६४७) था । तीसरी की स्थापना बहुत 
बाद में न्यूयाक में आथिक विकेन्द्रीकरण के प्रवल समर्थक राल्फ बोर्सोडी द्वारा 
हुई थी । यह 'स्कूल ऑफ लिविंग था जिसके संचालक भारत भें रहे एक पुराने 
मिशनरी राल्फ टेम्पलिन थे । यह एक अहिसक समुदाय था जो विकेन्द्रित जीवन पर 
प्रयोग करता था । इस स्कूल के कारण तथा एल्डस हकक्‍सले, रिचार्ड ग्रेग, ए० ई० 
मारगन, गांधी जी, विनोबा आदि के प्रभाव के कारण शांतिवादी अहिसक अथंशास्त्र 
तथा सादे जीवन की ओर झूके । 


द्वितीय महायुद्ध के बाद 


१६४८५ में परमाणु बम के उपयोग का शांतिवादियों पर बहुत प्रभाव पड़ा । 
उसने उनके सम्मुख नई चुनौतियाँ प्रस्तुत कीं तथा उनकी संख्या में वद्धि की । महा- 
युद्ध ने अमरीका की पृथक्‍्कता को भी समाप्त कर दिया था और अब दूसरे देशों से 
बहुत बड़ी मात्रा में आवागमन स्थापित हुआ । भारतीय स्वतन्त्रता तथा गांधीजी के 
बलिदान का प्रभाव पड़ा । आचाये कृपालानी, भारतन्‌ कुमारप्पा, सुशीला नैयर-जैसे 
गांधी वादी तथा प्रो० एडी आशीर्वादम्‌, धीरेन्द्रमोहन दत्त-जैसे विद्वान अमरीका गये 
और उनके भाषण गांधीजी पर हुए तथा १६४८ में भारत में शान्तिवादियों के 
सम्मेलन के कारण उन लोगों का प्रत्यक्ष संबंध भारत से आया और वे गांधी-विचार 
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के निकट आये । कुछ अमरीकी लेखकों ज॑से लुई फिशर, विन्शट शीन, पर्ल बेक आदि 
ने भी योगदान किया | इन सबका प्रभाव उस देश पर, विशेष रूप से शांतिवादियों 
पर पड़ा । इस संदर्भ में यह बात उल्लेखनीय है कि प्रसिद्ध समाज-दार्शनिक पिटरिम 
ए० सोरोकिन ने १६४८ में प्रकाशित अपनी पुस्तक “रिकन्सट्रवशन ऑफ हा मनिटी' 
गांधीजी को समपित की थी और उसमें गांधीजी को मृत्युहीन (डेथलेस बन) बताया 
था । 

इसी वर्ष वहाँ 'पीस मेक नामक संस्था बनी जिसका एक उहेश्य शांतिपूर्ण 
काल में अनिवाय सेनिक सेवा के विरोध में सविनय अवज्ञा करना था। इस संगठन 
पर माक्‍्संवाद से अधिक गांधी-विचार का प्रभाव था और मस्ते का इसकी स्थापना 
में हाथ था । अपने वामपक्षो विचारों के कारण वे अहिसक क्रांति के समर्थक थे और 
उन्होंने सत्याग्रह को अमरीकी परिस्थितियों के अनुसार ढाला था । 

छठ दशक के प्रारम्भिक वर्ष में अमरीका पर मंकार्थीवाद छाया हुआ था, 
जिसने असहमति का मंह बंद कर दिया था । तो भी शांतिवादी कुछ-न-कुछ विरोध 
करते रहे थ और ज॑से-जसे उसके बादल उठते गये, अहिसक आन्दोलनों के लिए 
भूमिका बनती गई । दशक के मध्य में निःशस्त्रीकरण तथा नीग्रो लोगों के लिए नाग- 
रिक अधिकार आन्दोलनों ने विभिन्‍न रूप धारण किये । पहले के अन्तगंत बम-प्रति- 
बंध आंदोलन, गोल्डन रूल और पोलेरिस योजनाएँ, सानफ्रासिस्को से मास्कों की 
शांति पदयात्रा आदि आयाजित हुए । दसरे के अन्तगंत बरमिंघम बस बहिष्कार, सिट- 
इन, फ्रीडम राइड्स आदि चले | इन सबमे जुलूस, प्राथंना-सभाएँ, पर्चों आदि का 
वितरण, मुहल्ला सभाएँ आदि कार्यक्रम अपनाये गये थे । 

इन आंदोलनों में गांधीजी की प्रेरणा काम कर रही थी, इसका प्रमाण शांति 
पदयात्रा दल द्वारा मास्को के लाल चौक में बाँटे गये पर्चा में तथा बंद्ध नीग्रो नेता 
माटिन लथर किग के कथनों में मिलता है । मास्को के पर्चों में शस्त्नास्त्नों पर निर्भरता 
को गलत बताते हुए कहा गया था, “इसलिए सभी सरकारों को अनिवाये सेना 
भर्ती समाप्त करनी चाहिए, सेना में कमी करना शुरू करना चाहिए और स्वतन्त्रता 
की रक्षा तथा अत्याचार और दमन के प्रतिकार के लिए गांधीजी की अहिसा की 
ओर मुड़ना चाहिए । माटिन लूथर किग ने अपनी प॒स्तक में लिखा था, “मैं कई 
महीनों से सामाजिक सुधार की जिस पद्धति की तलाश में था वह मुझको प्रेम और 
अहिसा पर गांधी वादी बल में मिली ।'' मुझे लगा कि दलितों के लिए, उनके मुक्ति- 
संघर्ष के लिए, वही तरीका नतिक और व्यावहारिक दृष्टि से ठीक था ।” यह अवद्य 
है कि नागरिक अधिकार आंदोलन में भाग लेनेवाले अधिकांश नीग्रो लोग केवल 
गांधीजी के नाम से परिचित थे और उनका आंदोलन के शांतिपूर्ण रूप की ओर 
खिचाव या तो धामिक वृत्ति के कारण था या फिर उसकी कारगरता के कारण । 
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सातवें दशक में शांति आंदोलन जिसका विशेष संबंध वियतनाम युद्ध से था, 
नोग्रों आंदोलन, खेतिहर मजदूर आंदोलन और युद्धकर-प्रतिकार आंदोलन के संदर्भ 
में अहिसक सीधी कारंबाई की पद्धति का और विकास हुआ । खेतिहर मजदूर आंदो- 
लन के नेता सीज़र चावेज़् ने आथिक बायकाट के शस्त्र का उपयोग भूमि-मालिकों 
के विरुद्ध किया था। उसके आदमी मंडियों में जाकर इसका प्रचार करते थे कि 
समझौता न करनेवाले भू-मालिकों द्वारा उत्पादित वस्तुओं को न तो बेचा जाये 
और न ग्राहक खरीदें । वँसे इस शस्त्र का कुछ इस्तेमाल काले लोगों ने भी किया 
था। कितु यह कहना कठिन है कि इस समय अपनाये गये सभी तरीके गांधी-विचार 
पर खरे उतरेंगे। उदाहरण के रूप में, वियतनाम युद्ध के विरोध में तीन शान्ति- 
वादियों द्वारा आत्मदहन को गांधीजी शायद ही उचित मानते । विनोबाजी को वह 


ठीक नहीं लगा था । 


वर्तमान स्थिति 


वियतनाम युद्ध की समाप्ति के बाद, शांति आंदोलन गांधी तथा वतंमान 
सर्वोदिय विचारकों के चितन के और निकट आ गया है। उसका ध्यान समाज-परि- 
वतंन की दिशा में अब अधिक जा रहा है और सातवें दशक के अन्त में उठाये गये 
कुछ कार्यों को गति प्रदान हुई है। वियतनाम नीति से अहिसक समूहों का यह विचार 
दृढ़ हो गया कि युद्ध की जड़ें समाज के गलत प्ृल्यों और संरचना में हैं। इनमें 
परिवतेत के लिए, प्रतिकार की तुलना में रचनात्मक काय॑ की आवश्यकता अधिक 
है । अत: आज शांतिवादी परमाण बिजलीघरों के निर्माण, बेकारी तथा प्रदूषण के 
विरोध के साथ-साथ पड़ोसी समूहों! द्वारा किरायेदारों के अधिकारों की रक्षा, 
सामुदायिक नियंत्रण, बच्चों की देखभाल आदि स्थानीय आवश्यक सेवा-कार्य में लगे 
हुए हैं । 

सत्री-मुक्ति आंदोलन ने भी जोर पकड़ा है। महिलाओं की यह मांग है कि 
पुरुषों के सभी प्रकार के आधिपत्य का अन्त होना चाहिए और समाज-संस्थाओं में 
ऐसे परिवतंत होने चाहिए जिनमें मानवीय और स्नेहपूर्ण संबंधों की झलक हो । 


इस प्रकार, दिन-प्रतिदिन, अमरीका के अहिसक समूह गांधीजी के निकट 
आते जा रहे हैं, और इस प्रक्रिया में कुछ अमरीकी विद्वान भी लगातार मदद करते 
रहे हैं और कर रहे हैं। वहाँ के विश्वविद्यालयों और शोध-संस्थानों में गांधी-विचार 
का गहन अध्ययन हो रहा है और मौलिक ग्रंथ निकल रहे हैं। ये विद्वान गांधी के 
अमरीकीकरण की भी बात करते हैं। इसमें एक तरफ जहाँ इस बात का भय है 
कि अपनी 'फलवादी वृत्ति के कारण वे गांधीजी के कुछ बुनियादी बिचारों को छोड़ 
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सकते हैं या उनकी अवहेलना कर सकते हैं, वहाँ दूसरी ओर इसकी भी आशा की 
जा सकती है कि वे गांधी जी के विचारों के स्थायी तत्त्वों की अधिक तटस्थता से 
सामने ला सकेंगे। 
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टी० एस० अन॑थ 


विज्ञान और अध्यात्म को सदा से परस्पर-विरोधी अन॒शासनों के रूप में देखा 
जाता रहा है। मामूली तोर पर विज्ञान को 'तक॑ और “यथार्थ से जोड़ा जाता है 
तथा अध्यात्म को 'विश्वास',, आदर्श, किसी आंतरिक भावना या 'रहस्यवाद' से । 

अब कछ दिनों से कतिपय ऐसी बातें सामन आई हैं जिनस इस बात का 
संकेत मिलता है कि इन दो विरोधी-भासमान दृष्टियों में संगति की जबरदस्त 
संभावना है । यदि यह संभावता सच में बदली जा सके तो घटनाएँ एक अप्रत्याशित 
मोड़ ले सकती हैं | हम इसे सुनकर चाहे जितने आश्चयंचकित क्‍यों न हों, हमें यह 
नहीं भलना चाहिए कि विज्ञान ओर अध्यात्म दोनों का मूल उद्देश्य एक है: सत्य 
की खोज । 

इन दिनों 'वेज्ञानिक आध्यात्मिकता' को लेकर जो अनुसंधान चल रहे हैं और 
फलस्वरूप जो परिणाम सामने आ रहे हैं, वे आश्चयंजनक रूप से जीवन के प्रति 
प्राचीन भारतीय दृष्टि से बहुत मिलते हैं, हालाँकि यह सारा अनुसंधान उन लोगों 
द्वारा किया जा रहा है जो न हिन्द हैं, न भारतीय | विज्ञान के जिन क्षेत्रों में इस 
विपय को लेकर अनुसंधान चल रहा है, वे क्षेत्र मब्यत: भौतिकशास्त्न, मनोविज्ञान- 
शास्त्र और चिकित्सा-शास्त्र की कुछ शाखाएं हैं; किन्तु अनुसंधान के इन प्रयत्नों 
को किन्हीं विशेष काठरियों में कद मानना गलत ही होगा। ये सारे अनुसंधान 
परस्पर विभिनन क्षेत्रों पर अवलंबित हैं, और यदि इनमें सफलता प्राप्त होती है तो 
उसका असर भोतिक-विज्ञान और समाज-विज्ञान की लगभग सभी शाखाओं पर 
पड़ता दिखाई देगा । 

पिछली कुछ शताब्दियों से विज्ञान विभिन्‍न विशिष्ट क्षेत्रों को अपनाकर 
बढ़ता रहा है और इस तरह वह अलग-अलग घेरों में बंद होता चला गया है। 


रे 
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विज्ञान और अध्यात्म 


तथापि अनुसंधान की इस नयी दिशा के कारण पहली बार कुछ ऐसा लग रहा है कि 
शायद प्रगति की अब तक की दिशा बदलकर दूसरी हो जायेगी। विज्ञान का 
आध्यात्मिकता से समन्वय हमें पहली बार मानवीय विज्ञान को अपने भीतर सब- 
कछ समेट लेनेवाला और रूप देने में समर्थ हो सकेगा । चकि इस विज्ञान का अनि- 
बाय अंग 'जीवन का अर्थ और हेतु' होगा इसलिए उसके द्वारा हमें समाज के 
पूनर्गंठन का एक नया विज्ञान और आदर्शनिष्ठ आधार मिलेगा । 

इस क्षेत्र में अनुसंधान करनेवाले लोगों के समूह में सबसे पहले मनोवेज्ञानिक 
आये । शुरू-शुरू में पश्चिम के विज्ञान और विज्ञानवादियों ने उनके काम की 
अवहेलना की और उन्होंने जो निष्कर्ष निकाले उन्हें भ्रमपर्ण माना। यह ताज्जूब की 
बात है कि साम्यवादी देशों ने इस प्रकार के अनूसंधान को अलग तरह से देखा। 
रूस में इस प्रकार के मनोविज्ञान-सम्बन्धी अनुसंधानों को बढ़ावा दिया गया और 
वहाँ के वेज्ञानिकों ने 'कीतियन फोटोग्राफी! का विकास करने में महत्त्वपर्ण योग 
दिया । इस पद्धति के द्वारा मनुष्य-देह और दुसरे चेतन प्राणियों के आसपास 'एक 
प्रकाश-मंडल की बात सिद्ध होती दिखाई देती है । ' 

पश्चिम में इस प्रकार के मनोवेज्ञानिकों को तिरस्कार ही मिलता रहा; 
किन्तु जब एकाएक भौतिकशासम्त्र और चिकित्साशास्त्र की खोज के दर्म्यान कुछ 
ऐसी बातें सामने आईं, जिससे इन निष्कर्पों की पुष्टि हुई तो अवहेलना करनेवाले 
लोगों के मन में अपनी मान्यताओं के प्रति दुराग्रह की कमी हो गई । जो भौतिक- 
विज्ञानशास्त्री आधारभूत अणुओं, क्वांतम-सिद्धान्त और सापेक्षता के सिद्धांत 
(रिलेटिविटी थिअरी ) पर काम कर रहे थे उन्होंने देखा कि काल और कारण- 
सम्बन्धी जिन बातों पर हम मामूली तौर पर विश्वास करते रहे हैं व एक सीमित क्षेत्र 
की घटनाओं तक ही सही हैं ओर इस सीमित यथार्थ के बाद नये मनोवज्ञानिकों के 
अनसंधानों से फलित निष्कष असंमजस नहीं, समंजस हैं । यह निष्कर्ष लगभग जसे 
कछ ही थे जिन्हें भारत के योगी युगों से कहते चले आ रहे हैं। जो लोग मस्तिष्क- 
संबंधी तरंगों और शरीर के उपकरणों के संचरण को लेकर अनुसंधान कर रहे थे वे 
भी कुछ इसी प्रकार के परिणामों पर पहुँचे और फल यह हुआ कि परामनोवेज्ञानिक 
अनुसंधान का विरोध छिन्‍्न-भिन्‍न हो गया । १६६६ में वैज्ञानिक प्रगति के अमरीकी 
संगठन ने परामनोव॑ज्ञानिक संघ को मान्यता दे दी और इस तरह उनके अनुसंधान 
को निराधार न मानकर व॑ज्ञानिक होने की संज्ञा मिल गई । 

तब से आज तक पश्चिम में विज्ञान और अध्यात्म के क्षेत्र में होनेवाले 
अनुसंधानों ने लंबे-लंबे डग भरे हैं। इन प्रयत्नों में स्टेण्डफो्ड रिसर्च इंस्टिट्यूट ते 
बहुत महत्त्वपूर्ण भूमिका निबाही है। रसलटार्ग और हेरोल्ड उथोफू नामक दो 
प्रतिष्ठित भौतिक-शास्त्रियों ने इसी वर्ष अपने अनुसंधानों से प्राप्त परिणामों को 
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टी० एस० अनंथ 


'माइण्डरीच नामक पुस्तक में प्रकाशित कराया है। डॉक्टर ट्रिट्योफ केप्रा ने बड़ी 
खूबी से भोतिक-शास्त्र के आधुनिक अनूसंधानों और भारतीय तथा चीनी संत-सिद्धों 
के विचारों में अद्भूत साम्य प्रतिष्ठित करके दिखाया है। उक्त सज्जन कैलिफोनिया 
विश्वविद्यालय में भोतिकी के प्राध्यापक हैं और उन्होंने जो किताब लिखी है, उसका 
नाम 'दताओ ऑफ फिजिक्स' रखा है। डॉक्टर रॉबट्ट ऑनंस्टोन और उसके सिवा 
कई अन्य लोगों ने 'चेतना विज्ञान' के नये क्षेत्र में बहुत ही मूल्यवान काम किया 
है। “स सिलसिले में एक बहुत दिलचस्प सिद्धांत यह सामने आया है कि हमारे 
दिमाद का बाँया हिस्सा (लेफ्ट हेमिसफियर) विश्लेषणात्मक विचार में प्रधान रूप 
से काम करता है और यह इसलिए कि इसके सोचने का तरीका 'एक कदम के बाद 
दूसरा कदम या एक बार में एक कदमवबाला होता है। इसके विपरीत दिमाग का 
दाहिना हिस्सा (राइट हेमिसफियर) 'संपर्ण (टोटल) या भावनात्मक अनुभवों की 
हद तक प्रधान भूमिका अदा करता है; क्योंकि यह कदम-ब-कदम न चलकर छलाँग 
मारता है या कह सकते हैं कि पलक मारते ही सब-कुछ अपने भीतर समा लेता है। 
कभी अपने प्रेरणा के अंगों में तत्काल और संपूर्ण अनुभव करानेवाले दिमाग के 
दाहिने भाग से लाभान्वित होता है, मगर जब वे प्रेरणा से प्राप्त अनुभवों को कलम- 
बंद करने लगते हैं तब उन्हे इस संपर्णता को हिस्सों में बाँटना पड़ता है जो ठीक 
शब्दों के माध्यम से ही संभव है। मन में उभरे हुए संपर्ण चित्र को एक बार भी 
विनित नहीं किया जा सकता उसे खण्डों में ही विनित करके संपृर्णता तक पहुँचाना 
होगा । अब यह काम चूंकि दिमाग के बाँये हिस्से का है इसलिए समूचे सपने को 
साकार करते समय उसका कोई-न-कोई अश इस प्रक्रिया में छट जाता है मथवा 
बिलीन हो जाता है | इसी तरह रहस्यवादी संतों और योगियों के अनुभव दिमाग के 
दाहिने हिस्से से इतने घने रूप में काम लेते हैं कि हम खंडों में सोचनेवाले लोग 
उनकी उड़ान को छू भी नहीं पाते और इसलिए उनके कथन अटपटे और तकंहीन 
लगते हैं | हमें अपने दिमाग के दाहिने हिस्से से काम लेने का परा-पूरा अभ्यास ही 
नहीं है क्योंकि हमारे 'वेज्ञानिक विकास' अभी तक विश्लेपणात्मक ढंग के रहे है 
और इस कारण केवल हमारे दिमाग के बाँये हिस्से की धार ही तेज हुई है--दाहिना 
हिस्सा भोथरा पड़ा है। अगर इस तरह देखें तो समझ में आ जायेगा कि योगी 
आदि की श्रेणी में आनेवाले लोग अपने मस्तिष्क का कहीं अधिक उपयोग 
करते हैं और इसलिए मानना चाहिए कि उनके कथन अधिक तर्काधारित हैं नकि 
तकहीन । 

इसी बीच रंमांड मृडी और एलिजाबेथ कुबलररास दो अमरीकी डॉक्टरों 
ने रोगियों के मरने के क्षणों के आधार पर बड़े ही आश्चयंजनक तथ्यों का आविष्कार 
किया है। इन्होंने जो काम किया वह प्रत्यक्षरूपेण भौतिक शास्त्रियों परामनो- 
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वैज्ञानिकों और स्नायु-विशेषज्ञों से संबंधित न होकर भी, उस हालत में अपने मह्दृत्त्व 
और औचित्य को सिद्ध करता है, जब हम इन विभिनन क्षेत्रों में जीवन का अर्थ और 
उसका हेतु समझने की कोशिश करते हैं । डॉक्टर यही और कुबलररास ने इस बात 
के प्रमाण इकट्ठे किये हैं कि मृत्यु के क्षणों में कैसा और कया होता है। यह बड़े हो 
आश्चय की बात है कि उनके निकाले हुए निष्कर्ष भारतीय योगियों के बचनों से 
पूरी तरह संगत जान पड़ते हैं । 

इन अनुसंधान-प्रयत्नों के फलस्वरूप इस बात की संभावना पर्याप्त बढ़ गई 
है कि पर्व की प्रतिभा ने 'विश्वनीडम्‌' अर्थात्‌ एक सा्वभौम दर्शन की जो कल्पना 
हमारे सामने रखी थी, विज्ञान उसे बड़ी हद तक साकार कर सकता है। इस सबको 
देख-समझकर आश्चय के साथ-साथ यह दुःख भी होता है कि यह सारे अनुसंधान 
उन दूसरे देशों में हुए जिनके पास ऐसी प्रातिभपरंपरा नहीं थी। स्वाभाविक तो 
यही था कि इस तरह के अनुसंधानों का प्रारंभ भारतवषं से ही होता । 

देर आयद दुरुस्त आयद' के मृताबिक पिछले वर्ष इस त्रुटि के परिमाजं॑न के 
विचार से पहले कदम के रूप में भारतवर्ष में तीन संस्थाएँ स्थापित की ,गई हैं। 
पहली संस्था का नाम है 'प्राचीन अंतरद्‌ प्टि और आधुनिक आविष्कार' इसी के दो 
महीने बाद गांधी शांति प्रतिष्ठान ने इन नये आविष्कारों की प्रासंगिकता को समझने 
के विचार से अपने एक विभाग में अहिसा की दृष्टि से विषमताएँ समाप्त करने की 
दिशा में जिनकी दिलचस्पी है, उन्हें काम करने के लिए आमंत्रित किया है और 
यहाँ पूरी भौतिक उन्नति के विकल्प के हूप में नैतिक और आध्यात्तमिक क्षेत्रों में काम 
करनेवालों को सुविधाएं देने का संकल्प किया है। इसी तरह अगस्त के महीने में 
महर्षि इंस्टिट्यूट ने वेद और विज्ञान को विषय मानकर दस गोष्ठियों का आयोजन 
किया और उन गोप्ठियों में इस बात पर विचार किया गया कि समस्त संभावनाओं 
में चित्त या चेतन का क्‍या स्थान है। इस तरह कहा जा सकता है कि भारत 
में हमने भी शुरुआत कर ली है और बहुत मुमकिन है कि इस प्रारम्भ के परिणाम 
चकित कर देनेवाले सिद्ध हों। अवश्य ही इस दिशा में बढ़ते हुए इस बात की 
सावधानी रखनी पड़ेगी कि सादगी, नेतिकता और करुणा, जो हमारे अध्यात्म की 
नींव हैं, भली प्रकार समझ लिया जाये और भली प्रकार समझकर ही हम उनका 
कारगर उपयोग करें । 
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किशोरीदास वाजपेयी : अद्भुत प्रादुर्भाव ! 


प्रो" राजनाथ पाण्डेय 


कुछ दिन हुए एक महाशय ने आचाये किशोरीदास वाजपेयी के सम्मान में 
समारोह का आयोजन किया था। मुझे भेजे अपने पत्र में आयोजक जी ने वाजपेयी 
जी को हिन्दी-जगत्‌ का दुर्वासा कहा था। पत्न पढ़ने के बाद मैं सोचने लगा था 
कि क्या वाजपेयीजी को हिन्दी-जगत्‌ का मात्र दुर्वासा कह, चुकता देना न्यायोचित 
मान लिया जा सकता है ? और क्या वे सचमुच दुर्वासा हैं और अगर वे दुर्वासा हैं तो 
क्या केवल दुर्वासा हो हैं ? 

अंग्रेजी भाषा का एक मामिक शब्द 'फैनौमेना' है। यह यूनानी 'फेइनों' 
शब्द से अंग्रेजी में आया है। इसका अथं हिन्दी में 'अपूवंदर्शन' या 'प्रादुर्भाव होता है । 
वाजपेयी जी भी ।हन्दी-जगत्‌ में एक प्रादुर्भाव हैं । एक 'फंनौमिनन' हैं | हृबह इनकी 
तरह हिन्दी में न पहले कोई हुआ है, और न कोई इस समय ही है । वस्तुत: वाजपेयी 
जी के निर्माण में ऐसे अनेक तत्त्वों का आभास मिलता है जो स।मान्यत: लोगों में 
नहीं दिखाई देन से कोई शब्दकोशीय नाम नहीं पा सके हैं। यही वजह है कि लोग- 
बाग अपने-अपने सीमित ज्ञान के आधार पर इन्हें ठीक से ऑक न सकने के कारण 
प्रायः 'बौड़म , 'झक्की', 'दुर्वासा', 'नारद', 'द्रोणाचायं', 'महापण्डित' और कोई-कोई 
तो 'लंठ' तक कह डालते हैं। परन्तु इन शब्दों के चौखूटों में इन्हें कसकर जब उनका 
अवलोकन करते हैं तो देखने की अपनी-अपनी दूरी के अनुसार इनमें कुछ अतिरिक्त 
अद्भुत, दुलंभ, अनदेखा और अनसोचा पाकर वे खीज उठते है । इनकी अलौकिकता 
पर नहीं, अपनी असफ्लता पर । तो इस पकड़ में न आ पानेवाले व्यवितत्व को किस 
एक शब्द से अभिहित किया जाए ? 


भुलक्कड़ भो : भुलाऊ भी 


वाजपेयी जी भुलक्कड़ तो हैं ही, पर भुलाऊ, अर्थात्‌ बराबर दूसरों को 
भुलावे में डालते रहनेवाले | वे परले सिरे के 'भुलाऊ' हैं। दुर्वासा, या नारद या 
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किशोरीदास वाजपेयी : अद्भुत प्रादुर्भाव 


द्रोणाचायं आदि के चरित्र तो स्पष्ट हैं किन्तु अस्पष्ट या पल-पल परिवर्तित 
चरित्रवाला कोई न तो हमारे देवताओं में है, और न किन्‍्हीं किन्नर-मिथुनों 
अथवा विद्याधरों में ही । अश्विनीकुमारों में भी नहीं । हाँ, यूनानी मिथकों में एक 
है, यूनानी वरुण पोसिडिन का पुत्र 'प्रोटियेस' । सो वाजपेयीजी 'प्रोटियेस' जेसे भुलाऊ 
हैं। वाजपेयीजी के चरित्र में स्थल कम सूक्ष्म अधिक है। वे चिन्मय हैं। शरीर के 
संग उनके चिन्मय का संयोग एक घटना या दुर्घटना-मात्र है। यही वजह है कि तराजू- 
बटखरा लेकर उनको तोलने का उद्यम करनेवालों को बराबर निराश रह जाना 
पड़ता है । स्थल को तोलने वाले बांट-बटखरों से भला कहीं सूक्ष्म का संतुलन किया 
जा सकता है ? सूक्ष्म को तो हृदय के बांट-बटखरे बनाकर ही तोलना होत। है। 
चिन्मय को चिन्मय से ही तोला जा सकता है। 

वाजपेयीजी के मूल्यांकन में एक दिक्कत और भी है । वे पूर्णतः अ-पूर्वे निश्चित 
(अन प्रिडिक्टेबल) भी हैं | ऐसा तो वे सोचेंगे ही, ऐसा तो वे मान लेंगे ही, इस तरह 
उनके बारे में सोच रखनेवाला व्यक्ति बराबर धोखा खा जाता है। बात यह है कि 
वाजपेयी जी का बौद्धिक तथा मानसिक स्तर और उन सबसे कहीं अधिक उनका नैतिक 
स्तर सामान्य से बहुत ऊंचा है। एक प्रसिद्ध फरांसीसी साहित्य-मनीषी पीत्रस जाकोबस 
झबर (सन्‌ १८३१ से १६०० ई० तक) की कही एक बात मानो वाजपेयीजी के 
लिए ही कही हुई है । उसने कहा है कि “सन्त जन कहते हैं । पुस्तकें नहीं लिखते । 
पुस्तक तो सामान्य जन लिखते हैं जिनकी कृपा से ही हमारे पोथीखाने आबाद हैं । 
पुस्तक-लेखन और साहित्य-सृजन भिन्न हैं। पुस्तक कलम लेकर कागज़ पर स्याही 
से लिखी जाती हैं जिनसे स्याही की बदबू आती है, जबकि साहित्य सत्पुरुषों के 
मानस के नन्दन-कानन में बहुत ऊंचाई पर कल्पवक्ष की मंजरियों में निवास करता 
है ।  वाजपेयीजी का लिखित भी उनके कथित के समक्ष नगण्य है। कसी भी 
सभा-समारोह में लोग कुछ भी कहें, कुछ भी प्रस्तुत करें, वाजपेयीजी का स्वंधा 
मौलिक तथा निराला दृष्टिकोण सबके ऊपर गालिब हो लहरा उठता है। 'गालिब' 
के ही शब्दों में : 

हुई मुहूत कि गालिब' मर गया पर याद आता है। 
वो हर इक बात पे कहना कि यूं होता तो क्‍या होता ' 

वाजपेयी जी के साथ बंपरनेवाले लोग भली प्रकार जानते हैं कि उनके संग 
निबाहना तो आसान है, परन्तु उन्हें प्रसन्‍्त कर लेना कठिन है। चीन के महान्‌ 
चिन्तक सन्त कुडग-फ्त्जू (अंग्रेजी में कनफ्यूसियेस, ईसा पूर्व ५५१ वर्ष से ४७९६ वर्ष 
तक ) ने महत्‌ जनों और सामान्य जनों के स्वभाव में अन्तर बताते हुए एक यह बात 
भी कही थी कि "सामान्य जनों को खुश कर लेना तो आसान होता है किन्तु 
उनके साथ निबाह पाना (उनके अधीनस्थ रहकर कार्य करना) कठिन हो जाता है; 
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आचाय वाजपंयी (दाय प्रथम) तथा डॉ० उदयनारायण तिवारी (बाये से प्रथम) । 
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ऊ 


जवकि महत्‌ जनो को खुश कर लेना तो आसान नहीं 2 पाला पर उनके साथ 
निब्राहना आसान रहता है । ः 
शिशु भोलानाथ 

वाजपदीजी के स्वभाव में तक अन्य जिरल तस्व उनका गरू पेन जथवा 
परिहास-साहत्य है। उपस्यासकार सोमससेट माम ने अपने किसी उपन्यास में कट 5 
कि अति गंभीर हो जाना भी उपहासारपद टो जाना ली बज ता है । काका मंक 7 
के विधाता न सृष्टि का निर्माण केंदल 'चुहल' (फ़न) में किया है, अतः विधाता के 
वनाग्र हुए जीवों को भी यहाँ अपना जीवन चहत-पहल में दी बिता देना चाहिए । 
वात थाड़ी सही भी है। अतिशय गांभीय कभी-कभी वाजपेसीजी को उपहासास्पद 
जट़र बना देता है। सन्‌ १६२६३० में अखिल भारतीय हिन्दी-साहित्य सम्मेलन के 
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किशारीदास वाजपेयी : अदभत्‌ प्रादर्भाव 


>८वें काणीवाल अधिवेशन में हमें वाजपेयीजी का प्रथम दर्शन उस समय प्राप्त हआ 
था, जब आप नागरी-प्रचारिणी सभा को आचाय॑े महादवीसप्रमाद द्विवेदी द्वारा दिय्र 
हुए मद्रत्वपृ्ण कागजों के वस्तों के गम कर दिये जाने के विरोध में सभा के इस 
कारनाम को उजागर करने हेतु पंडाल मे लाल पत्र बाँट रहे थे । 

किन्तू यही अति गंभीरता वाजपेयीजी के शिवशंकरत्व का प्रमाण भी है । 
सोमरसट माॉम ने तारायणी-लीला का अपनी बुद्धि के अनसार जो मर्म समझा है 
उसका उल्लेख ता किया हे, किस्तु शिव-चरित्र की अति गहनता तक उसका प्रवेश 
नहीं हो पाया ४ | हृमन शिव के चरित मे वहीं भी हास-परिहास का लेण भी 
नहीं पाया £। वाजपेयीजी की यही विसल गंभीर परितस-रहित प्रवत्ति उन्हें 
नीलकंठ शिवरश्शकर की गरिमा से मण्डित करती है। 5-] के तेज से उन्होंने अनेक 
वार हिन्दी को बेलि पर उंड़ल जा रहे विषधर का जहर पी-पीकर पैचाया और 
हस्दी को बिनाश से बचाया है । अपने सहपाठी राहुलजी के ही समान वाजपेयीजी 
न भी जितना साहित्य रचा हे उसका हजार गना जीवन जिया है । 

शंकर के गाभीय एवं निरपंदन के साथ-साथ वाजपेयीजी मे शिश का 
भालानाथपन नी आम | चहल ही दिनो पहले वी बात : एक बार भगवान 
“गण -मालासाल अपना जाला-मंशा लिये | केवल शिशओं के गतारजनाथ) मत्यलोक 
मे बिननण बूब्स लगे थ | एव बालवा ललचाय नगनों से बाबाजी के झोले को 


निशारता 2 सांसन आकर खड़ा हो गया । उसने पु: 
साबाजा के वडओआ भें का का चीज ! 
आपके बहा मे कया-व्या 'चीज ह# बाबा जा 


समझनवाल इस 'नाज (चीज नहीं) शब्द की व्यजना वी सराहना करे । 
वाशी। में चाह या चिज्ज बालदा शार शिशओं को भाषा में, मिदाई वा पर्याय 
2 | सो बावाली ने उस शिशर्‌ भालानाश के टाथी में अपना बट भा ही घर दिया था । 
परम्त उस बारा बारा से सभी बालकों ने टटोला आर उन्हें उससे अपने लायक कोई 
'लाज नहीं मिली ता, उदास हो उन्होंने बाबा को उनका बटओ [झोला) लौटा 
दिया और ने बाबा के पीछ-पीछ ताली पीटले-चिल्लाले हाए कहने जा स्टै थे: 
वाबाज]। के बटओआ में का का चीज 
भोग भभत शत॒रवा वठ्बीज ॥ 
ओर बाबा न भी एक छिते 2४ कर, मिखिन ब्रद्गा75 का कऋोडषल/ए 
अपने हाथा में पाकर भी लोटा देन के उन बालका के भोलेपन पर निहाल हो, उन 
सबके माथ पर अपने झोले वी भ्रमत का एकनाक हल्‍का-सा टीका लगा दिया था 
ओर उन्हीं बालका में से कोई वाल्मीकि हुआ था और काई दद व्यास । उन्हीं मे से 
कोई शंकर हुआ था जोर कोई कालिदास । उन्हीं में से काई कबीर हुआ और कोइ 
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तुलसीदास । और हमारे भोलानाथ वाजपेयीजी के बट॒ए में तो भाग और धतूरा के 
बीज की कौन कहे, कभी-कभी तमाल-पत्र तक नहीं रहता । किन्तु भभूत तो उनके 
बटुए में भी पर्याप्त है। वही भगवान्‌ शंकर-जैसी भभूत जिसके सम्बन्ध में बाबा 
तुलसीदास ने कहा है : 

सुकृत संभ्‌ तन विमल विभूती । 

मंजुल मंगल मोद प्रसूती ॥ 

ओर बालकोचित सारल्य तथा भोलेपन के बल पर जिस बड़भागी को चटकी 

भ. यह विमल विभूति बाबा वाजपेयी के बटुए से मिल गई जानो उसका भी मद 
मगलमय जीवन मंजुल और धन्य हो गया । मानव-तन में शिवशंकरत्व मंडित इस 
महामानव के प्रति हम हज़ारों-हजार मस्तकों से विनत हैं। 
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सागर की लहरों पर हँसता-गाता त्रिनिदाद 


डा० हरगलाल गणप्त 


ओ व्रविनिदाद 

खूबसूरत त्रिनिदाद 

संस्कतियों के महान्‌ संगम त्विनिदाद 

तुममें सागर की विशालता 

वक्षों की हरीतिमा 

और मनष्य की उदारता 

झिलमिलाती है, 

वह मायावी रोज़ चुपके से आकर 

तुम्हारे आँगन में 

एक इन्द्रधनृष टाँग जाता है 

जिसकी मधुरिमा बहुत गहरे 

मेरे अंतस में पंठ जाती है 

और तुम सागर की अंगूठी में जड़े नग की तरह 

उसकी पदचाप गिनते रहते हो । --(हरगूलाल) 

संयुक्त राज्य अमेरिका के फ्लोरिडा तथा मयामी क्षेत्र से दक्षिण-अमेरिका 
के वेनीन्‍नजूला तक एक लम्बी पंक्ति में बसे अनेक द्वीप वेस्ट इंडीज़ (पश्चिमी द्वीप- 
समूह) कहलाते हैं। इन सभी द्वीपों में बहुतायत से गन्ने की खेती होती है । मई-जून 
के महीने में छोटे-छोटे गन्ने के पौधे बादलों से आँख-मिचौनी, बरसते पानी का 
दुलार और कड़कती धूप की थपकियाँ सहते-सहते पलक झपकते न मालूम कब आस- 
मान की ऊँचाई मापने लगते हैं और उतनी ही तीव्रता से भरने लगते हैं अपने मालिक 
के मन में आशाओं का सुनहरी खज़ाना। इन जगहों पर गन्ने की खेती अधिकतर 
भारतीय मूल के लोग ही करते हैं, जो उन्‍नीसवीं शती के मध्य में गीता, रामायण, 
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भागवत, तुलसी-माला तथा रामनामी चादर सहेजकर उत्तर प्रदेश, बिहार, बंगाल, 
उड़ीसा, मद्रास तथा पंजाब से आये थे और आज तक अपने सांस्कृतिक रूप से बड़े 
स्नेह के साथ संलग्न हैं। वर्ष-भर एक-एक सप्ताह तक चलनेवाले 'गीता-यज्ञ में 
कम का ठोस उपदेश, रामायण-यज्ञ के समय 'मानस' की आरती में 'आरत कीजे 
रामायन जू की' मधुर स्वर-लहरी, महाभारत-यज्ञ में व्यासजी कहत भये की लरजती 
स्वर भंगिमा, दशहरा पर समद्ध रामलीला का सतरंगी प्रदर्शन, दीपावली पर घर के 
आऑगन से चारों ओर बिखरता दीपकों का मधुर प्रकाश एवं चौताल तथा फगुआ गायन 
प्रतियोगिताओं में 'अवध में होली खेलें रघुवीर आदि लोकगीतों का मधुर स्वर 
चारों ओर से उत्साह के महाणंव में घमड़ने लगता है। मन-पाखी इनका रस पीते- 
पीते एक प्रकार की उन्मत्तता का अनुभव करता है और फिर उमड़ने लगता है 
भारत से दूर भौगोलिक सीमाओं को पार करता सांस्कृतिक अपनत्व । तभी तो 
“नमस्ते जी, “कहिए आप कंसे हैं', और “त्विनिदाद आपको कैसा लगा" ज॑से प्रश्नों 
को हृदय की गहराई से पछकर यहाँ के निवासी अपनापन महसूस करते हैं। 'शग- 
आना 'साँवा, (पिनाल' और प्रिन्सिस टाउन -जंसी बस्तियों में लोग भारत के बारे 
में गहरी दिलचस्पी रखते हैं । 

व्विनिदाद-टुबेगो करेबियन सागर में स्थित द्वीप-समूहों के दक्षिण में स्थित 
है । करेबियन सागर, ओरिनाको चेनल, अटलांटिक सागर तथा गल्फ ऑफ पारिया 
से घिरा यह द्वीप क्षेत्रफल में १६८० बगंमील है। कोलम्बस ने इस द्वीप का अन्वेषण 
अपनी तीसरी जल-यात्रा के दौरान किया था। उसने अपने बेड़े का लंगर दक्षिण 
तिनिदाद की मरूगा-बे पर डाला था। वहीं पर उसने पहली बार तीन शिखरों 
का दर्शन किया और इस “होली ट्रिनिटी' के सम्मान में इस द्वीप का नाम 'ला 
त्रिनिदाद रखा । यहाँ से हिस्पा नियोला की यात्रा करते हुए उसने ११६ व्गंमील 
क्षेत्रफल के टुबेगो की भी खोज की | इस देश के आदिवासी “अरावाक' और 
'कंरिब' कहलाते थे, पर कोलम्बस की शब्दावली में वे इंडियन ही थे । इस द्वीप पर 
स्पेनिश, फ़च और अंग्रेजों ने राज्य किया । श्रमिक-समस्या का समाधान करने के 
लिए स्पेनिश शासकों ने अफ्रीका से तथा अंग्रेजों ने भारत से श्रमिक यहाँ बुलाये । 
'फेटाल रोज्ञाक' तामक प्रथम जलपोत जो कलकत्ता से १८४४ में चला था पूरे 
एक वर्ष बाद २१३ स्त्री, पुएरष और बच्चों को लेकर 'पोर्ट ऑफ स्पेन! (व्विनिदाद 
की राजधानी ) पहुंचा | यही कारण है कि इसके यात्री एक-दूसरे के लिए 'कलकतिया' 
शब्द का इस्तेमाल करते रहे । इसके बाद ३ वर्षो में यहाँ लगभग ५ हजार भारतीय 
शर्तबंद मजदूर गन्ने के खेतों में काय करने के लिए इस आश्वासन के साथ लाये 
गये कि पाँच वर्ष के बाद अगर वे लौटना चाहेंगे तो मार्गं-व्यय भी दिया जायेगा। 
बाद में कुछ लाग लौट भी गये और बहुत-से सरकार से कृषि योग्य भूमि पाकर 
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यहीं बस गये । उन दिनों इन लोगों की अपनी पंचायत होती थी, शादी-ब्याह, मुंडन, 
नामकरण, कर्ण-छेदन आदि पर बहुत-से नेग-टेग होते थे, अपने घरों को लीपते-पोतते 
थे, शुभ अवसरों पर पंडित को बुलाते, पीले चावल देकर पंडित से 'न्योता' भिजवाते, 
स्त्री-परुप हाथ पर लीला ग्दवाते, 'कलेऊ' करके काम पर निकल पड़ते और शाम 
को एक जगह चौपाल पर कभी रामायण सुनते, तो कभी वातावरण में रसिया, राजा 
भरथरी, आल्हा, कजरी और बिहुला के मामिक गान वातावरण में छितर जाते । 
मूलचंद ट्रेस, कटवारों ट्रेस, पिनाल आदि स्थानों पर आज भी 'झाल' रामायण गाने- 
वाले पुराने गायक मिल जाते हैं। मूलचंद ट्रेस पर मेरे समक्ष "राजा कंस' नामक 
नाटक मामिक हिन्दी लोकगीतों के साथ प्रस्तुत किया गया और द्रदर्शन के 'मस्ताना 
बहार' कार्यक्रम से एक बार 'राजा हरिश्चन्द्र' लोकनाटय के रूप में अभिनीत किया 
गया । 

सन-जुआन या साँवा (संक्षिप्त नाम) त्रिनिदाद की काफी प्रानी बस्ती है। 
साँवा के बाजार में आप निकल जाइये आपको ऐसा लगेगा कि आप भारत के किसी 
छोटे शहर, जैंसे--अलीगढ़, बस्ती या आजमगढ़ के बाजार की सर कर रहे हैं । हरे 
काँच अथवा प्लास्टिक की लाल चड़ियाँ, खिलौने, तोरई, लौकी, काशीफल, प्याज, 
उड़द की दाल, अस्हर की फलियाँ, तरबूज, आम, नारियल, और कोई-कोई शीशे की 
पेटी में लड्डू, जलेबी, पेड़ा तथा खुरमा तक बेचता है और तारीफ यह है कि 
उतनी ही खूबी और स्नेह से इन मिठाइयों का नाम लेते हैं । अब धीरे-धीरे इन 
मिठाइयों के बनाने का चलन वहुत कम लोगों में ही शेष रह गया है । शादी के अवसर 
पर भारतीय मूल के लोग कारों में ग्रामोफोन लगाकर दुल्हन के घर दसरे गाँव में 
आज भी वारात ले जाते हैं और 'गोरी चली परदेश' का स्वर रिकाई की लकीरों 
से बाहर निकलकर पर्वतों की हरियाली, तो कभी 'वीथम' हाई-वे, तो कभी सेग्रे 
ग्रांड के ऊँचे-नीचे सर्पीलि मांग पर अधिकतर सुनाई पड़ जाता हैं। कितने खुश 
होते हैं कारों में बैठ बालक, स्त्री, पुछएषण और बध्‌ बाराती, उनका हँसी-मजाक और 
खुश होने का तौर-तरीका वसा ही होता है जैसा भारत में लम्बे मार्ग पर जानेवाले 
वारातियों का होता है | दल्हा पगड़ी बाँधता है और बहू के साथ आग के फेरे लेता 
है । इस तरह का विवाह, जो जमीन पर बंठकर पूरा किया जाता है, 'बेम्ब्‌ विवाह 
कहलाता है और दूसरे प्रकार का विवाह मेज-कुसियों पर होता है। मंडप में वर- 
वध्‌ सम्बन्धियों के साथ मेज-कुसियों पर बैठते हैं और वही 'अगियारी' मंगाकर 
प्रतीक रूप में यज्ञ-परिसम्पन्न किया जाता है तथा एक-दूसरे के प्रति वचन-प्रतिबद्ध ता 
उच्चरित की जाती है। विवाह का रजिस्ट्रेशन दोनों ही स्थितियों में होता है । विवाह 
के अवसर पर सिपारिया, पिनाल, मलावार, पोइन्ट फोर्टीन, प्रिन्सिसटाउन, कलि- 
फोनिया आदि स्थानों में ढोलक पूजना, भट्टी एवं कुआ पूजना, कंगना बाँधना, वर- 
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बध्‌ पर हल्दी चढ़ाना-जैसे कुलाचार अनेक वर्षों की सीमा-रेखा पार कर आने के 
बाद आज भी परिसम्पन्न किये जाते हैं | वृद्धाएँ इस अवसर पर परम्परागत लोक- 
गीत गाती हैं । 

सारे त्िनिदाद में २५० से अधिक मंदिर हैं। शाम के समय शंख, घड़ियाल 
की मधुर ध्वनि के बीच आरती के बोल घृत-दीप के सहारे चारों ओर बिखर जाते 
हैं। रामायण, महाभारत, भागवत अथवा कसी पुराण-यज्ञ के अवसर पर प्रसाद 
तथा चरणामृत का वितरण बहुत आदरप्वंक होता है, लोग भक्तिभाव से आरती 
गाते हैं और फिर बिखर जाते हैं | वातावरण में 'त्वमेव माता च पिता त्वमेव के 
स्थायी स्वर । कातिक स्नान तथा मकर संक्रान्ति के अवसर पर सभी समुद्र-घाटों, 
विशेष रूप से 'शगरामा' पर काफी भीड़ होती है। लोग फूल का दोना समुद्र में 
सिराते हैं, रंग-बिरंगे फूलों का इन्द्रधनूप पहली बार इन अवसरों पर मैंने जल में 
उतरते देखा । यहाँ रामलीला खेली जाती है और आए0तशबाजी के बीच रावण 
जलाया जाता है। दीपावली पर हिन्दू, मसलमान तथा ईसाई सभी अपने मन का 
पुलक एक-दूसरे को बाँटते हैं । 

हिन्दी सीखने की रुचि को देखते हुए त्रिनिदाद करेबियन देशों में सबसे 
आगे है | त्रिनिदाद की गलियों में हॉट रोटी, दक्षिण त्विनिदाद में 'दिया' (दीपक), 
साग-भाजी, दाल-भात, तरकारी, पीढ़ा, चटनी, गुरुजी, पंडितजी, दक्षिणा, घी, मध, 
परनाम (प्रणाम), सीता*म एवं इन्द्र, तारा, शोभा, माला, भद्वा ज॑ंसे संस्कृतनिष्ठ 
नाम एवं नेत्यिक उपयोग की चीजों के नाम सुनकर आप सहज ही अनुमान लगा 
लेंगे कि आपके चारों ओर हिन्दी भाषा-भापी लोग उपस्थित हैं। सनातन धमं 
महासभा के ४३, आय॑े प्रतिनिधि सभा के € और कबीर-पंथ के ३ स्कूलों में आधा 
घंटा धामिक शिक्षा का होता है। सनातन धर्म एसोसिएशन की 'हिन्दी विद्या 
नामक उप-शाखा ने १६४४ में देश-भर में हिन्दी वाद-विवाद प्रतियोगिताएं आयो- 
जित कीं । वर्तमान में ये सभी इस बात के लिए प्रयत्नशील हैं कि इनके रकलों में 
अध्यापक हिन्दी सीखें, जिससे कि छात्रों. को हिन्दी सिखाने में किसी तरह की कठि- 
नाई का अनुभव न हो । इस उद्देश्य की आपूर्ति के लिए अध्यापकों तथा पंडितों 
को हिन्दी में प्रशिक्षित करने के लिए कई केन्द्र स्थापित किये गये हैं। महिलाओं 
को हिन्दी सिखाने के लिए लक्ष्मी गल्स कॉलेज में हिन्दी वक्षा प्रारम्भ की गई है। 
इसी सभा के हिन्दू! नामक मासिक पत्र में सर्वसाधारण को हिन्दी सिखाने के 
लिए हिन्दी पाठ प्रकाशित किये जाते हैं। 'नेशनल काउन्सिल ऑफ इंडियन 
कल्चरल फॉर विनिदाद ऐंड ट॒बेगो' रेडियो से हिन्दी पाठों के प्रसारण की 
योजना बना रही है । हिन्दी के प्रचारार्थ अपने दर्जनों व्याख्यानों, लेखों, 
प्रशिक्षण-केन्द्रों संगोष्ठियों, दरदर्शन, रेडियो आदि के साक्षात्कारों के अतिरिक्त 
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दक्षिण तव्रिनिंदाद के विभिन्‍न भागों, जसे--प्रिन्सिसटाउन, सिपारिया, केप- 
डि-विल, सन फरनाण्डो, माराबला, कलिफोनिया, बैरकपुर, अरुका, संग्रे ग्रांडे, 
पिनाल, कवा आदि में फगुआ तथा चौताल प्रतियोगिता-सम्बन्धी विविध 
लोकगीतों को सुनकर, विशेष रूप से उनके सही उच्चारण को सुनकर, मुझे 
बहुत प्रसन्‍नता हुई है। पिछले एक सौ पेंतीस वर्षों से इनके लोकगीत, लोक- 
नाट्य, संगीत-वाद्य, पजा-विधि, संस्कार, त्योहार, वेशभूषा, रीति-रिवाज आदि 
बिना किसी परिवतंन के ज्यों-के-त्यों आरक्षित हैं, यह कम आश्चय की बात नहीं है । 
यहाँ लगभग दो दर्जन छवि-गहों में हिन्दी फिल्में दिखाई जाती हैं। 'अमर-अकबर- 
एंथनी' फिल्‍म एक साथ १२ छवि-गहों में प्रदर्शित की गई । यहाँ प्रति रविवार को 
द्रदर्शन से हिन्दी फिल्‍म दिखाई जाती है। 'मस्ताना बहार तथा 'इंडियन 
वेराइटी' नामक कार्यक्रमों में बहुत-से स्थानीय कलाकार खुद ही भारतीय फिल्‍मी 
गीतों अथवा नृत्यों का अनुकरण करके उन्हें आकर्षक ढंग से दूरदशन पर प्रस्तुत 
करते हैं । | 

त्रिनिदाद-जसे अनेक देशों में जहाँ भारतीय मूल के लोग काफी संख्या में हैं 
भारत सरकार हिन्दी के प्रचारार्थ पुस्तकों, लिग्वारिकाइ्स, टाइप मशीनों, छात्रवत्तियों 
आदि का अनुदान देती आई है, पर इस महा काये में नये आयाम की संसृष्टि 
उस दिन हुई जिस दिन हमारे माननीय विदेश-मंत्री श्री अटलबिहारी वाजपेयी ने 
स्वातन्त्योपरान्त पहली बार संयुक्त राष्ट्र संघ महासभा के ३२वें अधिवेशन में हिम्दी 
के माध्यम से विश्व को समता और बंधृत्व का संदेश दिया। मुझे वह क्षण हमेशा 
याद रहेगा जब सेंट जेम्स हिन्दू मंदिर की मेरी हिन्दी कक्षा के एक छात्र ने प्रसन्‍न 
मद्रा में कहा--' आज आपके विदेश-मंत्री सारे संसार को हिन्दी में सम्बोधित कर 
रहे हैं। और मेरे चेहरे पर थिरकते पुलक के वीच अनायास ही मुख से निकल 
पड़ा था कि भारत के एक सपृत ने शिकागों में काफी पहले भारतीय संस्कृति का 
जयनाद किया था और आज उसी के दूसरे सपूत ने विदेश-मंत्री के रूप में स्वभाषा 
हिन्दी तथा 'जय जगत्‌' का उद्घोष किया है| आत्मगौरव की स्वीकृति के इतिहास 
में ये दोनों घटनाएँ अभतपव मानी जाती रहेंगी; आत्मगौ रव की स्वीकृति रचनात्मक 
शक्ति अजित करने के लिए अपने समग्र प्रारूप को सँवारने के लिए नितानत अपरि- 
हाये है । 

विनिदाद हरियाली में खोयथे नीले सागर से घिरा रंग-बिरंगे 'हमिंग बड़े 
जैसे छोटे-मोटे पक्षियों का देश है। एक मिनट में न मालूम कब कड़कता सूरज 
बादलों की चादर ओढ़ लेगा और न मालूम कब घनघोर वर्षा धरती की तपन 
बुझाने लगेगी, यह कोई नहीं जानता । एक विशेष 'उमस और शीतल “बयार' 
के मुक्त झोकों से परिचित होने के बाद मन खद ही स्टील बेड की धीमी-धीमी 


५१ 


हरगुलाल गुप्त 


मादक लहरी में खो जाता है और फिर भाव-प्रवण बिम्बों के योग से कानिवल के 
चटकीले रंग सजाने लगता है। सचमुच ही यह देश कानिवल का देश है। जुलाई 
से दिसम्बर तक बरसात और जनवरी से जून तक शुष्क मौसम रहता है| फरवरी में 
'स्टील बेंड' पर लकड़ी के चट्टों से आधात करने पर वह जल तरंग' सा बजने 
लगता है और फिर उसी धुन में इस देश के बालक, स्त्री, प्रुष रंग-बिरंगी चटकीली 
पोशाकों में फूल-पत्ती, तितली, मधुमक्खी तथा पशु-पक्षियों की अभूतपूर्व झाँकी सजा- 
कर जब नाचते-गाते पोर्ट ऑफ स्पेन (राजधानी) के 'सबाना' पार्क से गलियों में 
निकल पड़ते हैं तो एक सरमा-सा बंध जाता है। इस उत्सव में सम्मिलित होने के 
लिए पर्यटक कनाडा, यू० एस० ए०, यू० के०, लैटिन अमरीका आदि से आते हैं और 
दो दिन यहाँ रहते हैं। कानिवल की झाँकियाँ सुन्दर कारीगरी की दृष्टि से संसार- 
भर में प्रसिद्ध हैं। इस अवसर पर 'कलिप्सोज' (एक विशेष गान) प्रतियोगिताएं 
आयोजित होती हैं। इस तरह देश के विभिन्‍न भागों में कानिवल खूब धमध्ाम से 
मताया जाता है। 

चीनी, पेट्रोल, कॉफी, कोको, मौसमी, केला आदि यहाँ की आय के विभिन्‍न 
स्नोत हैं। यहाँ का विशाल तेल-शोधक कारखाना संसार-भर में प्रसिद्ध है। 
'पिचलेक' नामक तारकोल की झील भी काफी प्रसिद्ध है। गर्म तारकोल की झील 
के बीच उगे घास और पौधे मन में उतना ही औत्सुक्य भरते हैं जितना वर्ष-भर आम 
के वक्षों में लगनेवाले फल मन को बरबस अपनी ओर खोंचते हैं। खाने-पीने और 
रोजमर्रा की बहुत-सी उपयोगी चीजें यहाँ बाहर से आती हैं। सारे देश में 
'कृपलानी' नामक स्टोर का जाल-सा बिछा है, जिनमें भारतीय कपडे, सज्जा के 
विभिन्‍न उपकरण और चमड़े की चीजें काफी लोकप्रिय हैं। यहाँ मूर्तियों, पूजा के 
विभिन्‍न उपकरणों, वाद्य-यन्त्रों, घामिक पुस्तकों तथा चित्नों आदि की प्रचर मांग है । 
यों तो विज्ञान के बढ़ते चरण संसार के दूसरे भागों की तरह यहाँ भी अनेक सुवि- 
धाएं प्रदान करते हैं, पर इस देश पर जो चँदोवा' तना है वह विभिन्‍न संस्कृतियों 
के संगम से बना है जिसकी मधुरिमा अनन्तकाल तक विश्व को समता और सौहादं 
का संदेश देती रहेगी । अनेक संस्कृतियों के अनुवर्ती जितने मेल से इस देश में रहते 
हैं, वह सारे संसार के लिए अनुकरणीय है । 
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ब्रिस्टल से काडिफ़ के लिए जाते समय रेल में सामने की सीट पर एक लंबी नाक- 
वाली महिला थी--मूर्ति होने की हद तक रिज़वं । दूसरी तरफ एक व्यक्ति बेठा था 
जिसकी आँखें और बाल दोनों भक्‍क-भकक खुलते थे'''उसी रफ्तार से उसका मुंह 
चलता था । मैंने सामनेवाली महिला से गाड़ी के कार्डिफ़ पहुंचने का समय पूछा । 
वह सिर्फ कंधे उचकाकर रह गई; हालाँकि वह भी वहीं जा रही थी। मेरी बात 
सुनते ही, मैंने देखा सामने का वह व्यक्ति जैसे मुझ तक आँखों से जवाब पहुँचाने को 
क्रसमसाया जा रहा हो । थोड़ी देर जब्त करता रहा'''फिर उससे रहा नहीं गया । 
वहीं से उचककर बोला--“करीब छह बजे--मैं भी वहीं चल रहा हूँ । क्‍या वह 
हिन्दुस्तानी था'' वहीं दबा-दबा गोरा रंग'' 'वातचीत करने को वही हुलफुलाहट । 
वह कहीं खुद को मुझसे जोड़कर प्रसन्‍त भी था । महिला अंग्रेज थी और वह वेल्श 
था। 
कार्डिफ़, वेल्स की राजधानी । स्टेशन पर यहाँ की ब्रिटिश काउंसिल की 
तरफ से स्वागत के लिए एक प्रतिनिधि था । उसकी कार स्टेशन से थोड़ी दूर खड़ी 
थी । वहाँ तक हम दोनों ने बारी-बारी से अटंची को लिया'''कुछ असबाब ज्यादा 
ही हो जाता है हम हिन्दुस्तानियों के साथ । चलो रात के उस अँधेरे में कोई लेने तो 
आया था, वर्ना किसी होटल का नाम पकड़ा दिया जाता'' बस । 
स्टेशन से सीधा एक पार्टी में ले जाया गया । लोगों में मेरे आने को लेकर 
पहले से ही काफी उत्साह था । यहाँ का प्रोग्राम तय करनेवाली महिला जिससे फोन 
पर कई बार बातचीत हुई थी और जिसकी खुनखुनाती हुई आवाज से उसके रूप 
और उम्र के बारे में तरह-तरह की कल्पनाएँ भी मन में उठी थीं, उससे मिलने पर 
सोचा, आवाज की वह गर्मी उम्र या सौन्दय की वजह से नहीं अतिथियों के लिए 
वेल्स की आम स्वागत-भावना की वजह से थी। इसीलिए मुभे स्टेशन पर लेने 
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के लिए कोई आया था। इंगलेंड में ऐस सत्कार के मौके नहीं के बरावर मिले 
थे । पार्टी में मुझे काफी उत्साह से एक-एक के पास ले जाकर मिलाया जाता 
रहा । 

रिशमंड होटल'''घरों की एक बस्ती में एक और बड़ा घर | नीच मकान- 
मालिक के यहाँ भी कोई पार्टी चल रही थी । कमरा देखकर अलबत्ता जान-में-जान 
आई, खूला और काफी गम । इरादा था कि यहाँ खब जमकर आराम करू गा लेकिन 
तभी कमरे में दस्तक हई। एक भारतीय भैया जो बगल के ही कमरे में ठहरे हुए थे, 
आ गये--श्री सरकार । तीन-चार दिन पहले से ही मेरा इन्तजार कर रहे थे, बात 
करने को बेताब । बेचा रा हिन्दुस्तानी ! बात किए बिना ग॒ज़ारा कंसे हो। सरकार 
एक मिनट के लिए भी च॒प नहीं रहता था जसे कि पिछले दिनों की सारी भड़ास 
निकाल रहा था । सवेरे सेंटफंगन्स चलने के लिए भी तयार हो गया । कल पूरे दिन 
साथ रहने के बारे में आश्वस्त होकर ही वह रात को अलग हुआ । 

सवेरे छप्परों पर विद्ी हुई फ्रॉस्ट थी'' 'कहीं सफेद थोकड़ों में जमी हुई, 
कहीं चमकते हुए काँच के टुकड़ों में छितरी हुई ओर कहीं धीरे-धीरे पिघलती हुई । 
बस अड्डे पर सेंटफंगन्स के लिए बस के इन्तजार में पूरा एक घंटा खड़ा रहना 
पड़ा । सरकार हर मिनट बात करता रहा, अपनी ट्रेनिंग का एक-एक डिटेल बताते 
हुए | 

सेंट फंगन्स एक छोटा-सा गाँव है । जिस इमारत में म्यूजियम है वह एक 
ज़माने में कासल था । पुराना फर्नीचर, पुराना रसोई का सामान और पुरानी ही 
अदा में सजे ड्राइंग-रूम, लांग गेलरी, पालंर, बंड रूम्स आदि | कासल के बगल में 
एक छोटा-सा बगीचा जिसकी सारी हरियाली पर फ्रॉस्ट घास की एक और तह की 
तरह बिछी हुई थी । म्यूजियम की असल चीज है कासल के पीछे अपने पूरे प्राकृतिक 
सौंदय में फला हुआ जंगल और उसमें जहां-तहाँ बनी हुई झोपड़ियाँ। नीचे उतरते 
ही एक झरना पड़ा जो बड़े-बड़े पॉइड्स में जंस कंद कर लिया गया था। तैरती 
बतखें--पीली, लाल, सफेद, काली-सफेद चोंचवाली'''खबसूरत | झरने के पार 
लंबे-लंबे दरख्तों का सिलसिला, हरियाली और पेड़ों के बीच गृज़रता हुआ रास्ता | 
ऐसे ही चारों तरफ घने लंबे-लंब दरखूतों के बीच एक छोटी-सी घाटी में फार्म-हाउस 
बनाए गए हैं--वंनबिगशाइर का एक फामं-हाउस, ब्रेकनशाइर की एक ऊन की मिल 
और इसी तरह कई शाइरों के खेतिहरों के मकान'''बंसी ही लकड़ी और फर्नीचर 
में, जैसे ज्यों-के-त्यों उतारकर इस पृष्ठभूमि में चिषका दिए गए हों। ये मकान हमें 
एकदम पिछले जमाने की ग्रामीण सभ्यता में ले जाते हैं। आज के देहाती इलाके में 
तो खेर शायद ही ऐसा कुछ देखने को मिले। उन पयंटकों को जिनके पास कम समय 
है और जो वेल्स के देहात का जायजा लेना चाहते हैं, उन्हें यह म्यूजियम ही सुझाया 
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जाता है । पुराने ढंग के रसोई घर में कहीं-कही बाक़ायदा आग जल रही थी और 
तापता हुआ बेठा था अकेला गाइड । कभी कुछ पर्यटक आ जाते तो फार्म-हाउस 
जैसे गुलज़ार हो जाता, गाइड में हरकत जाग उठती'' उसके बाद वह फिर आग 
की चटचटाहट में खोता हुआ बेठ जाता-- बैठकर ऊँघता रहता । एक-दो गार्डों से 
बातचीत भी हुई। उनमें अंग्रेजों के खिलाफ आग-ही-आग थी । मैंने उनके सामने 
आम शंका रखी--- ''क्या वेल्स आथिक रूप से आत्म-निभंर हो सकेगा ?” बह भभक 
उठा--“तुम हिन्दुस्तानी हो; तुम भी तो पहले हमारी स्थिति में थे। नहीं जानते 
कि अंग्रेज सबके लिए यही बात फंलाते रहते हैं ? उनसे पूछो, वेह्स का कोयला ढो- 
ढोकर कहाँ ले गये । फिर हम रहें या खत्म हो जायें इससे उन्हें क्या- बसे भी 
क्या हम तबाह नहीं हैं ?” यहाँ का एक इतना साधारण आदमी, एक कॉटेज का 
मामूली चौकीदार भी राजनीति पर इतने उग्र विचार रखता है ! 

गीली घास पर चलते हुए इढं-गिदे की पहाड़ियों पर नजर गई। यह 
छोटी-सी घाटी पहलगाँव-ज॑ंसी है --उतनी खबसूरत जरूर नहीं; क्योंकि यहाँ न तो 
इतने ऊंचे पहाड़ हैं और न ही साफ-सुथरा किलकिलाकर वहता हुआ वर्फीला 
पाती । 

म्यूजियम के रेस्तरां में खाना खाया । जंगल के बीचों-बीच एक आधुनिक- 
सी इमारत, काँच के पार से खूलता हुआ जंगल का विस्तार, देहात की ही तरह 
छका देनेवाला स्वादिप्ट खाना | रेस्तरां से सटा हुआ पुरानी पोशाकों और पुरानी 
खेती के औजारों का एक दिलचस्प संग्रह है । उसे देखकर धीरे-धीरे उसी रास्ते से बस 
अड्डे तक वापस । का्डिफ़ के लिए बस दो घंटे बाद थी; हमने फेयर-वाटर तक पैदल 
चलने की सोची क्योंकि वहाँ एक और बस मिलने की आशा थीं। खबसूरत घ॒ुमाव- 
दार रास्ता, एक तरफ पहाड़ दूसरी तरफ खाई, खाई के पार फिर पहाड़। सड़क 
पतली है और तेज रफ्तार से गाड़ियाँ आती-जाती हैं, हालाँकि कम ही'' फिर भी 
सड़क पर चलना तो मुश्किल ही था। एक पतली पगडंडी पर हम आगे-पीछे चल 
रहे थ | खेत से एक बल मेरे हाथ हिलाने पर नाराज होकर घुड़घुड़ाया, कुछ कर 
नहीं पाया क्‍योंकि तारों के अन्दर बन्द था बेचारा ' 

सरकार का यहाँ किसी हिन्दुस्तानी से संपक नहीं होगा, यह जो मेरा अंदाज 
था, वह गलत निकला । शाम को वह मुझे यादव के घर ले गया । यादव मेरी उम्र 
का ही, हरियाणा प्रान्त से" "कारडिफ़ विश्वविद्यालय में रिसर्च के लिए आया और 
अब पढ़ा रहा है। एकदम शाकाहारी । बीवी और तीन बच्चों को भारत में छोड़कर 
एक साल से यहाँ है । घर की याद आती है लेकिन जमा हुआ है। हिम्मत की दाद 
देता हूँ--मैं तोन ही महीने में टें बोल गया हूं, लेकिन बड़े भाई भी तो तीन साल के 
ख्याल से आये थे और अब आधे रास्ते में ही जाने की सोच रहे हैं। बडी ही 
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जल्दी अपनत्व और बेतकुल्लफी हमारें बीच हो गई, खाना खिलाथ बगेर कंसे जाने 
देता । आखिर हम सबने मिलकर खाना बताया। मैंने खीर बनाई --खब मज़ा 
आया | 

रात लौटकर टी०वबी० में एल डोरेडोी पर एक फिल्‍म और 'कंट ऑन हॉट 
टिन रूफ़ नाटक देखा | पहली में भटकते हुए लोग, दूसरी में णादी के तनाव में रिसते 
हुए । 

इतवार को सरकार के ही साथ बेरी टाउनशिप की तरफ जाते एक टर में 
णामिल हो गया । स्टेशन पर एक लम्बा-चौड़ा वेल्स किसी को लेने आया था । अपने 
आप ही हमारी तरफ बढ़ आया, दस मिनट में ही सब बता गया-- वह कितने दिनों 
से यहाँ है -क्या करता है--उसका दोस्त जिसे वह लेने आया है-- वह क्‍या करता 
है और हमारे बारे में भी काफी-कुछ पूछ लिया । यह अदा बिल्कुल भारतीयों-जैसी 
है । जब तक अपना सब-कुछ बता न दो'' और दूसरे का भाँप न लो" "तब तक चेन 
क्रहाँ | सभ्य लोगों को यह बात ताक-झाँक करने की फालतू-सी आदत लगती है''' 
लेकिन इससे हम अपनी दुनिया को किस आराम से विस्तार दे लेते हैं, भाई-चारे की 
भावना किस इत्मीनान से हमारे अन्दर बजने लगती है। क्या पता भारत जो 
हमेशा से खुला-खुला रहा आया उस रहस्य के पीछे यह मामूली-सी हमारी आदत 
ही हो। 

बैरी टाउनणिप में हम बारह लोगों का स्वागत करते हुए कोई छह स्थानीय 
मेजबान थे । सबके पास अपनी-अपनी कार । उन्होंने हमें दो-दो करके बाँट लिया 
और इसके बाद घूमने के लिए हम उनके हवाले थे । हमारे साथ क्रिस थरी-पूरा 
नाम क्रिस्तीना | उसकी कार में पहले डॉक्स देखने गए । समुद्र का खुला विस्तार । 
ब्राइटन के बाद समुद्र आज देखने को मिला। रेल से जरूर कई बार देखा था। डॉक्स 
के पार बरी हाइलेंड | छुट्टियाँ बिताने के लिए यह एक मशहूर अड्डा है । खेमे आदि 
लगाने की ढेर सुविधाएँ यहाँ उपलब्ध हैं, एकदम व्यापारिक स्तर पर। क़िस ने 
बताया कि हाइलेंड की वजह से बरी कस्बा व्यवसायी करण से बच गया। यह इलाका 
इतना खूबसू रत है कि वाकई अगर बरी हाइलेंड-जैसा एक इलाका अलग से नहीं 
बसाया जाता तो यह प्ूरे-का-पूरा कस्बा पर्यटकों और पयंटकों के इदं-गिदे तनते- 
फलते बाजार से तुप जाता | बेरी एक छोटा साफ-सुथरा कस्बा है--निर्दोष और 
बड़ा ही मासूम-सा | पैबिल-बीच पर थोड़ी देर चले--पहाड़ से लगा हुआ खूबसूरत 
कमर को तरह लचकीला और घुमावदार समुद्री-तट, छोटे-छोटे गिद्टीनुमा पत्थरों से 
पटा हुआ | समुद्र-तट के ऊपर जो बस्ती से सटे हुए पहाड़ी टीले हैं उन पर होटल 
ओर आरामदेह मकान बने हुए हैं । गर्मियों में यहाँ की रौनक का अन्दाजा लगाया 
जा सकता है। इतवार की उस उतरती हुई शाम में वहाँ सर करने निकले हुए लोगों 
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की संख्या ठंडक को देखते हुए काफी थी । यहाँ की गिट्टियाँ समुद्र द्वारा तोड़ी गई 
पहाड़ की चट्टानों की ही होंगी । दूर समुद्र पर आनुपातिक फासले में तनात तीन- 
चार नेवी के जहाज, दाहिनी तरफ समुद्र को अपनी तरफ लेने के लिए बढ़ता हुआ 
पहाड़ का हाथ 'आत्मीयता से भरा हुआ | खूब ठंडी हवा । 

कार से ही फिर कंट्री पाकं--उतार-चढ़ाव में पसरा हुआ एक जंगल, बीच- 
बीच में उतरते-चढ़ते लंबे-लंबे हरे मंदान | इसे 'पौंड करी कंट्री पार्क' कहते हैं। करी 
पुराने जमाने में यहाँ के आदिवासियों का कोई सरदार था । पौंड गेट को कहते हैं । 
पहाँ कभी उनकी बस्ती थी । पास ही में करी के ही नाम का एक छोटा-सा समुद्र- 
तट भी है। यहाँ के रहनेवाले पार्क का इस्तेमाल लम्बी सैर के लिए करते हैं । 
क्रिस ने बताया कि पर्यटकों की भीड़ बेरी हाइलेंड पर आकर रुक जाती है और 
असल घुमक्कड़ ही अन्दर पंबिल-बीच पर आकर जमते हैं। जो उनसे भी ज्यादा 
जिद्दी हुए वे शान्ति-लाभ के लिए इस पाक में अ्डठा जमाते हैं। ज्यादातर तो घूम- 
कर ही वापस बेरी हाइलेड लौट जाते हैं । 

पार्क से क्रिस के घर | क्रिस को अविवाहिता कहते हैं, पर है परित्यक्ता । 
काडिफ़ में पढ़ाती है, रोज आती-जाती है । यहाँ अपनी ८३ वर्षीय माँ के साथ रहती 
है। चाय में हमारा साथ देने के लिए उसने अपनी एक-दूसरी पड़ोसिन अध्यापिका 
को बुला रखा था । माँ उम्र के हिसाब से काफी जागरूक थी । बेठक में कोयले की 
आग के इदं-गिर्द गपशप । यह ऐसा कस्बा तो नहीं है कि हीटर का इन्तजाम न 
किया जा सके लेकिन एक बरतन में कोयले को इकट्ठा करके रखने और फिर धीरे- 
धीरे जब-कभी कोयलों को आग में डालते जाना, आग को सहलाना--यह सब क्रिस 
की माँ के लिए काम का एक सिलसिला था । छटपुट कामों का आदमी की जिंदगी 
भरने में कितना बड़ा योगदान होता है'''भारत में ये काम गरीबी, असभ्यता'' ' या 
ऐसी ही किसी चीज से जोड़ दिये जाते हैं। मशीनी सभ्यता आदमी में जिस लाचारी 
को पंदा कर रही है उसे देखते हुए आज नहीं तो कल, कल नहीं तो परसों आदमी 
को वापस हाथ के इन कामों पर आना पड़ेगा हमारा दुर्भाग्य, कि भारत के शहरी 
मशीनी आरामों के लिए यूरोप की नकल करने पर तुले हुए हैं ' 

सरकार मूड में था। बातें--हर किस्म की बातें। विवाह नामक संस्था की 
बातें और हिन्दुस्तान की झरती हुई तारीफ । अजीब बात है कि अपने देश में रहते 
हुए हम अपनी चीजों के लिए झुंझला-झुंझला पड़ते हैं, यहाँ तक कि एक हमेशा 
चिपकी रहनेवाली कंठा लिये भी घूमते हैं लेकिन यही सब चीजें विदेश में पहुँचते ही 
इतनी महत्त्वपूर्ण लगती हैं और उनके गुणों का बखान हम इस तेजी से करते हैं जैसे 
कि सिर्फ उनमें अच्छाई-ही-अच्छाई हैं, बुराई का कोई पक्ष नहीं। क्रिस के भाई 
भी हैं लेकिन माँ यहीं लड़की के पास रहती हैं। माँ ने वहाँ की एक कहावत 
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चाय के साथ ड्रॉप-कॉन्न की बनाई हुई रोटी- हिन्दुस्तानी मठरियों-जैसी । 
मवखन और जैम के साथ खाते हैं। मैंने नमक लगाकर खाया | अच्छी लगी, एकदम 
पंग्‌ रोटी-जैसी | यहाँ के लोग हर चीज को मीठा कर डालते हैं" ''शायद जलवायु * 
क्रिस की सहेली से उस विषय पर बहस होने लगी, जिसका शिकार क्रिस और वह 
दोनों थीं--ट्टती शादियाँ । इस छोटे-से कस्बे की एक साधारण-सी आध्यापिका 
होकर भी वह कितना गहरे सोचती थी | उसका कहना था कि समस्या की शुरुआत 
उस बिन्दु से होती है जब बच्चे माँ-बाप से एक औपचारिक विदा लेकर सकल को 
चल देते हैं और सकल से लौटकर उन्हें घर में न माँ मिलती है न बाप । कितने बच्चे 
तो सकल में ही इन्तजार करते रहते हैं क्योंकि घर में कोई नहीं होता। अब इस 
तरह के वातावरण में पले बच्चे बड़े होकर अगर एक बहुत ही स्वार्थी दृष्टिकोण 
पालते हैं तो किसका दोप । क्रिस की माँ ने इस बात की पुष्टि की कि ऐसा पहले 
नहीं था। चीजों का बिगड़ना दूसरे विश्व-युद्ध के बाद से शुरू हुआ, जब तबाही के 
बाद हर औरत को काम पर जाने के लिए मजबूर होता पड़ा । परिवार का टूटना, 
औरत के काम पर जाने से अनिवाये रूप से जुड़ा हुआ है। मैं कुछ फख के साथ भारत 
की विवाह-संस्था, भारत की गृहलक्ष्मी पर एक भाषण देता चला गया। वाकर्ई हम 
इस बात पर अब भी नाज़ कर सकते हैं कि हमारे यहाँ विवाह के बन्धन इस आसानी 
से नहीं टूटते' “जीवन को अन्त तक भरा-पूरा रखते हैं। अन्दर एक दबी-दबी सी 
चोर भावना भी थी कि जिस रफ्तार से हम भी अब सुख-साधनों को हासिल करने 
के लिए दौड़ रहे हैं" 'उसमें विवाह नाम की संस्था हमारे यहाँ भी कितने दिनों बच 
पायेगी ' ' ' कम-से-कम शहरों में जल्दी ही यहाँ जैसा ही आलम दिखाई देगा । 

छुह बजे के करीब यहाँ के एक पुराने चर्च में पारम्परिक ढंग से की जाती 
सर्विस देखने चले । समय से बेचों पर जा बेठे । बगल की बुढ़िया के मुंह से शराब की 
बदबू । करल्स का सामूहिक गान | बीच-बीच में बच्चों के करल्स--छोटे मासूम 
चेहरे हथेली को हथली में फँंसाकर प्रार्थना की मुद्रा में खड़े हुए--इन चेहरों पर 
संजीदगी कंसी अजीब लगती है ! सारा-कुछ किसी आयोजित कार्यतक्रम-जसा ही 
था--एक लिखे हुए प्रोग्राम की रेल पर घिसटनेवाला | न वहाँ पूजा का भावावेश 
था और न ही परम्परा की अनौपचारिकता'''जो हमारे यहाँ कीतंनों में आम बात 
है | चर्च के कुछ पुराने सदस्यों में वे भी थे जो का्डिफ़ से कार में आए थे । वापसी 
के लिए हम उनमें बट गए। रास्ते-भर गपशप । हमें होटल तक छोड़कर गए, 
जैसे कि हम उनके ही मेहमान थे । कोई अंग्रेज इस तरह कार से छोड़ने आयेगा 
क्‍या ? 


भ्र्द 


वेल्स' ''एक छोटा हिन्दुस्तान 


मैं घूम-फिरकर जैसे एक छोटे-से हिन्दुस्तान में आ गया था। लन्दन का 
छोटा हिन्दुस्तान फहड़ अर्थ में ही है' "असली हिन्दुस्तान यहाँ है'* वही नाक-नक्श, 
वही भाव॒कता, वही बड़बड़िया स्वभाव, बसी ही मेहमानों के स्वागत-सत्कार के लिए 
आतुरता और पारम्परिक के लिए वही आदर और ललक | यह भी दइत्तफाक नहीं है 
कि वेल्स का करीब-करीब हर व्यक्ति भारतीय को आदर से देखता है'' जब कि 
अंग्रेज की नजर सिर्फ हिकारत-भरी होती है । 
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एक नदी इरावदी" 


कल्पना करें कि मैं एक जातिस्मर हूँ और मेरे भीतर युगान्तर की एक 
स्मृति जागती है। युगान्तर से मेरा तात्पयं त्रेता-द्वापर से नही, महज़ हज़ार वर्ष 
पू से है । 
में तब महाजनक के मणिमाणिक से लदे पोतों में काम करता था। मेरा 
काम था पाल तानना, 'बंवरई-रस्सी को ठीक कोण पर स्थापित किए रखना, अँगूठे 
ओर अंगुली के बल पर तथा जहूरत हो तो लंगर डालने पर 'गोन' खींचना । 
हाजनक के ये पोत दक्षिण-पूर्व एशिया को जिसे उन दिनों 'सुवर्णभूम' कहते थे 
ओर जिसकी सीमा में सारे मलयद्वीप, यवद्वीप, सुमात्ना आ जाते थे, इस पवित्न जम्बु- 
द्वीप से जोड़ते थे। ये साथंवाही पोत इरावदी-मेनाम मिकाड़ के मुहानों से प्रवेश कर 
धार के साथ सुदूर अन्तर्भूमि में चले जाते थ और स्थाम-कम्बोज-चम्पा के अन्तवर्ती 
जन-मानुष को जम्बुद्वीप के आर्यो से संयुक्त कर देते थे | ये पोत जहाँ-जहाँ जाते थे 
वहाँ-वहाँ भारतीय पण्य के साथ-साथ भारतीय हृदय और प्रज्ञा का भी वितरण करते 
चलते थे। ऐसे ही पोतों में से एक पर मैं भी था महाजनक के क्षुद्र सेवक के रूप 
में । जातिस्मर जो हूँ, इसीलिए आज इरावदी की जलयात्ाएँ स्मरण आ रही हैं। 
अकाज स्मरण आ रही हैं। स्वान्त: सुखाय स्मरण आ रही हैं, क्योंकि आज मकश्ले 
इरावदी से क्या लेना-देना ? आज २०वीं शती का इतिहास उस मृत संदर्भ से अपने को 
किस लाभ के लिए जोड़ने जायेगा ? परन्तु लेना-देता और लाभ का खाता तो बनिया 
देखता है | साहित्य तो सब-कुछ स्वान्त:सुखाय करता है। अवश्य ही यदि साहित्य 
ईमानदार है तो इस स्वान्त:सुखाय में और--और लोगों को भी सुख मिलने लगता 
है । अत: आज दो हज़ार वर्ष बाद भी मेरा मन महाजनक की 'तिनडोंगी' पर सवार 
होकर चल रहा है विगत इतिहास का रंग-विरंगा पाल ताने, और पीछे है एक नहीं 
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अनेक महाजनकों की माल-लदी विशाल 'मल्हन' (मल्लन) " नौकाएँ जो मान्‌ष-तन 
के अलंकरणों के साथ-साथ आत्मा के अलंकरण भी बाँटती चलती थी । चाहे वे 
नौकाएँ और जलपोत 'ताम्रलिप्ति से छूटे हों या 'अमरावती' से या गोदावरी-मुख 
'गुृहर से, या कावेरी के 'कांजीवरम्‌! से अथवा गुजरात के 'सुपारा' से। इन 
नौकाओं पर रत्न, अलंकार, कौशेय वस्त्र, सुगन्धित द्रव्य, शंख, हाथीदाँत के सामानों 
के साथ-साथ चलती थीं मूतियाँ और पोथियाँ, ब्राह्मण और श्रमण । जम्बुद्वीप के 
नाविक, पण्डित और धनुर्धर तीनों मिलकर समस्त दक्षिण-पूर्व एशिया को पवित्र 
ओंकार ध्वनि और अमिताभ की करुणा का वितरण करते चलते थे, हृदय-हृदय में 
एक नन्हे भारतवर्ष को रचते चलते थे | समस्त दक्षिण-पूर्व एशिया के हृदय में असंख्य 
नन्‍हे-तन्हे भारतवर्ष आज इतिहास के दबाव से औरों की दृष्टि में मत जीवाइ्म-जैसे 
लग सकते हैं । परन्तु हमारे लिए वे मृत जीवाश्म नहीं हो संकते क्‍योंकि राष्ट्र के रूप 
में आक्ृति-परिवर्तत के बावजूद हम अब भी जीवित हैं, अब भी अस्त नहीं हुए हैं 
अत: हमारा कोई भी विग्रह कहीं भी हो, हमें उसे देखकर सुख मिलने लगता है। 
असल बात है अनुभूति और रसबोध की । राजनीति के बनिये, मेरी बात नामंजूर 
भी करें तो भी परवाह नहीं । मैं अपने सामूहिक स्व की असंरुय छवियों को 
देखंगा ही । 

तो आज मुझे स्मरण आ रही है नदी इरावदी । कुछ नाम ऐसे होते हैं कि वे 
रूप से भी ज्यादा मोहक होते हैं और अनदेखे रूप का नाम तो मन में कभी-कभी 
एक महोत्सव-सा रच देता है। यद्यपि मैं जातिस्मर हूं । कभी मैं इरावदी के श्यामल 
तट से परिचित था । तो यह नाम “इरावदी' एक ऐसा ही नाम लगा मुझे। इरा, इरा, 
इरावती, रंग-बिरंगी पाल सजी नौकाएँ, 'झि्लरी' खेलता हुआ मन। इरा अर्थात्‌ 
सरस्वती, इरा अर्थात्‌ जल, इरा अर्थात्‌ वारणी । किसी भी नदी के लिए यह नाम 
कितना सुन्दर और साथक है । भारतीय मन के लिए इरावती था इराबदी एक 
पुराना परिचित नाम है। एक इरावती है सप्तसिन्धु के अन्तगंत जिसे आज 'राबी' 
कहते हैं, और दूसरी इरावती है 'प्रतर भारत' (विशाल भारत) में । मेरा तात्पये 
बर्मा की 'इरावदी' से है जो गंगा-राबी-सतलज की ही तरह हिमवन्त की ही एक 
कन्या है और बर्मा-भर आमूल-चूल बहती है | इसी में भारत की मणिपुर नदी का 
जल लेकर सिन्धुविन भी मिलती है। यह इरावदी बर्मा की गंगा है। यह बर्मा के 
सम्पूर्ण सांस्कृतिक इतिहास की प्रतीक है। बर्मी जाति नस्ल से चीनी किरात, अर्थात्‌ 
मंगोलीय किरात नहीं 'भोट--किरात हैं और भारतीय किरातों से सगोत्न हैं। यों बर्मा 
में मूलतः तीन नस्ल की जातियाँ हैं : बहुसंख्यक 'बर्मी' जो “'भोट' किरात हैं, 'मान' 
(मोड़) जो भारतीय निषादों और माल्यों के सगोत्नीय हैं तथा 'शान' (शाड) जो चीनी 
किरात हैं । अत: बर्मा के लोग भी नस्ल के हिसाब से भारतीय किरात-निषाद परम्परा 
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से जुड़े हुए हैं। यही कारण है कि भारतीय संस्कृति अपनी छाप बिना राजनीतिक 
दमन के ही सरलता से इन पर क्‍या समस्त दक्षिण-पू्व एशिया पर छोड़ती गई । 
मैंने जब 'गरुड़ प्राण' में एक ऊलजलल प्रसंग पढ़ा कि कश्यप की एक स्त्री इरा' 
भी थी जिससे खश' घास तथा यक्ष-राक्षस किन्नेतर आदि जातियाँ पैदा हुई तो 
मुझे इस ऊलजलूल बात में भी एक संकेत मिला। मैंने मन-ही-मन कहा इरावती 
अर्थात्‌ किरातवती | भारतीय इरावती भी तो किन्नर-किरात भूमि हिमालय में ही 
बहती है। अत: दोनों नदियों के नाम-साम्य का रहस्य समझ में आ गया । 

यों आज मैं बर्मा की इस किरातवती नदी अर्थात्‌ इरावदी का ही प्रसंग 
उठा रहा हूं। भारत के ईशान कोण में, भोट देश (तिब्बत) के पूर्वी सीमान्त पर, 
टे5 हिमालय नहीं तो हिमालय के उपखण्ड में इस नदी का जन्म होता। गम्भीर 
धरमाञ्र एकान्त है, वर्मा के संतीस आदिम अपदेवता 'मायानट' मौन समाधिस्थ बंठ 
गये हैं, पद्मासन की भारतीय मुद्रा में और शलशिखरों के प्रेत बुदब्रुदाकर मंत्र-पाठ 
कर रहे हैं इस मायाविनी नदी के प्रसव का । नदी पहले दक्षिण-पूर्व की ओर बढ़ती 
है परन्तु स्वल्प ही । फिर यह कमोबेश दक्षिणमुखी ही बहती है ओर अन्त में मतंबान 
की खाड़ी में जो हिन्द महासागर का ही एक भाग है, जाकर समुद्र में लीन हो जाती 
है । इस नदी के मुहाने से चलकर यदि प्रवाह के प्रतिकल उत्तर की ओर बढ़ते जायें 
तो यह यात्रा बर्मा के इतिहास और भूगोल में 'झिझ्री' खेलने-जेसी होगी; क्‍योंकि 
इरावदी बर्मा के इतिहास और भूगोल की सुपमा रचती है। पश्चिम में है अराकान 
योमा का पठार और पूर्व में है जान और पेगूयोमा की विस्तृत बन्ध्‌ र मालभूमि और 
बीच में है इरावदी की नदी सारे उपत्यका देश में । इसका दक्षिणी भाग है डेल्टा 
भूमि, उत्तरी भाग है पाव॑त्य प्रान्‍्त और मध्य भाग है बर्मा के इतिहास और भूगोल 
का हृदय, जहाँ देश की सात-सात राजधानियाँ बसीं और उजड़ीं। इसी में धान 
के लहराते खेत हैं, जगत्‌-प्रसिद्ध तल-कप हैं, वणवन हैं, कदली वन हैं, कोकापिन- 
शाल-सागोन के घने वन हैं और छोटी-छोटी 'चम्पन' तथा बड़ी मल्हन नौकाएँ हज़ार- 
हज़ार वर्षों से इसी देश की इस सुषमा-नदी के भीतर उत्तर से और उत्तर की ओर 
बढ़ती हुई ये 'मेमोी' नामक उस थल तक चली जाती हैं जहाँ से चीन के यून्नान प्रदेश 
में जाने का प्रसिद्ध 'चीनांशुक माग प्रारम्भ होता है। अजातशत्रु द्वारा उत्तर भारत 
के गणों की पराजय के बाद अथवा मौर्यों के अवसान के बाद, अथवा इतिहास के ऐसे 
ही अन्य झड़-तूफानों के बाद कौशेय, मागध और मैधिल राजकुल और श्रेणिकुल इसी 
चीनांशुक मार्ग से चीन के यून्नान प्रदेश में घुसते रहे और वहाँ पर भारतीय उप- 
निवेशों की रचना करते रहे । 'शान' जाति के चीनी मंगोल बर्मा और बाद में असम 
(भारत) में प्रवेश करते थे । बर्मी जाति जिसमें इतिहास-प्रसिद्ध शासक जाति पप्यू' 
भी सम्मिलित है, आज बहुसंखू्यक है । उसके बाद हैं 'शान” नस्ल के चीनी किरातों 
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तथा 'मान' (मोड) नस्‍ल के भारतीय किरातों के वंशधर। मान” स्थाम तथा 
कम्बोज में भी हैं और स्मरण रखने की बात है कि इन्हें वर्मा में 'ताइ-लड' (तैलड्ग) 
भो कहते हैं । ये ही कम्बोज में 'ख्मेर' कहे जाते हैं और नस्ल के हिसाब से 
'मालय हैं । किसी-न-क्सी रूप में इनका भारत से गर्भनाल-गत सम्बन्ध है। 
अवश्य ही आदिम अतीत का सम्बन्ध । 

इरावदी की डेल्टा भूमि प्राचीन प्यूट गति का 'श्रीक्षेत्र' है। इसी डेल्टा 
भूमि के अन्दर एक उपनदी के तट पर रंगून नगर बसा है। इसी का प्राचीन नाम 
था '्रीक्षेत्र और यह नाम संभवत: कलिग देश से आये 'मालय' (मोह झुमेर) 
भारतीयों ने दिया होगा | यहाँ हिन्द्‌ और बौद्ध दोनों संस्कृतियों के अवशेष मिलते 
हैं | डेल्टा भूमि धान्य क्षेत्र है। सुन्दर मटियार भूमि है। सारी तटरेखा सम॒द्री ज्वार- 
बनानी ((0५] ॥0८5।) से भरी है जिसमें सागौन, चीड़ और पिकाडो के घने जंगल 
हैं। ये पेगूयोगा और अराकान योमा के चरण-प्रान्त तक फैले हुए हैं। कुछ दरख्तों 
की ऊँचाई तो गगनच्‌ म्बी है। सौ-सौ फीट ऊँचे सागौन के बृहत्‌ पर्णी बन जिनमें 
साँप और हाथी घमते हैं, अतिकाय मधुचक्र लटके हैं, उस की सुगंधित घासें उगी 
हैं। सूयंतप्त दारुण दुपहरी में हवा गंधमत्त हो उठती है और फण फंलाए श्वेत 
शंखचड़ सर्प प्रमत्त घ्मते तथा सुगन्धित वायु का पान करते हैं। इस सघन एकान्त 
में 'प्यू! जाति के लोगों ने जिस स॒दर्शनापुरी की स्थापना की थी, उसे डल्टा प्रदेश के 
उत्तरी भाग के 'पगानों ने ८५३२ ई० में नेस्तनाबूद कर दिया। परन्तु इस प्री के 
अवधेषों में ऐसे स्वर्ण पत्र-ताख्र पत्र प्राप्त हैं जिन॒ पर दक्षिण भारत की 'कादम्ब' 
लिपि में सूयंविक्रम, हरिविक्रम और जयवमंन राजाओं के नाम हैं। इस तरह से 
यह श्रीक्षेत्र भारतीय संस्कृति की उपछाया में आ गया था। डॉ० नीहाररंजन राय 
के अनुसार पहले शैबधर्म आया था | उसके बाद आया ५वीं शती के बाद बौद्ध धर्म । 
बौद्ध धर्म का अनुप्रदेश हुआ कांजीवरम्‌ से हीनयान के रूप में | सम्भवतः धमंगरु 
धमंपाल के माध्यम से । परन्तु बर्मा के अन्य प्रदेशों में बौद्ध धर्म इससे भी पूर्व पहुँच 
गया था। बर्मी अनश्रुति के अनुसार वहाँ तापस और मल्लिक दो मालय वणिकों 
द्वारा बुद्ध की अस्थियों का आगमन हुआ था वर्मा में; ओर सम्राट अशोक ने भी 
दो बिहारी धमं-दूतों का प्रेषण किया था। शोणगुप्त और उत्तर। इनमें शायद 
शोणगृप्त भोजपुरी था, शोण-तट का निवासी था। अराकान में महामुनिका 
मन्दिर बौद्ध धर्म की प्राचीनता का साक्षी है। परन्तु ये सब छिटपपुट प्रयत्न थे। 
बौद्ध धर्म की जड़ जमी और संगठित ढंग से प्रचार हुआ दक्षिणी डेल्टा भूमि की 
'प्यू' शक्ति के माध्यम से जिसकी 'सुदर्शनापुरी' का वर्णन चीनी यात्रियों के विवरण 
में विस्तारपूवक मिलता है। उसमें बुद्ध की पूजा का उल्लेख प्रतीकों की पूजा के 
रूप में है। संगमरमर की १०० हाथ ऊंची एक श्वेतहस्तो-प्रतिमा का ज़िक्र मिलता 
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है | यह श्वेतहस्ती ही इस क्षेत्ञ का मुख्य देवता था। श्वेतहस्ती बुद्ध के गर्भाधान का 
प्रतीक है । मानवाकार प्रतिमाओं से पूर्व इवेत हाथी, भागते अश्व-सिह, भिक्षापात्र, 
कमल आदि प्रतीकों के रूप में ही बुद्ध की पूजा होती थी । चीनी यात्री ने लिखा है 
कि राजा-रंक सभी इस श्वेतहस्ती-प्रतिमा के सम्मुख शीश झुकाते थे, और पापों को 
स्वीकार करके प्रायश्चित्त के अश्रुपात करते थे । परन्तु ८५३२ ई० में महायान- 
दीक्षित मध्यमवर्मा के शासकों ने इस सुदर्शनापुरी की समग्रतः नष्ट कर दिया । 
धमं के आग्रह पर भयंकर नर-बलि हुई । श्वेतहस्ती की विशाल प्रतिमा अपनी गज- 
निर्मीलिका में लीन यह सब-कुछ देखती रही और एक दिन स्वयं काल के अन्तराल 
में विलीन हो गई । 

इरावदी की डेल्टा भूमि में ही थीं मान (मोड) लोगों की पेगू और थाटोन 
नामक बस्तियाँ जिनके भारतीय नाम क्रमश: हंसावती और सुधर्मावती हैं। ये 
अत्यन्त विकसित सभ्यताएं रही होंगी । इनके शित्पावशेष इस बात के साक्षी है । 
परन्तु १०वीं णती में मध्य बर्मा के पगान नरेशों ने इस मान संस्कृति को चूर्णविच्ण 
कर डाला | परन्तु मान वंशीय बौद्ध गुरु शीलअहंन के प्रभाव में आकर आक्रामक 
राजा अणब्रत या अनिरूद्ध उसी प्रकार परिवर्तित हो गया जंस कलिग-विजय के 
बाद सम्राट अशोक । मध्य बर्मा के पगान महायानी थे । परन्तु पराजित 'मानख्मेर 
संस्कृति के सम्पर्क में आने पर ये हीनयानी हो' गये । मध्य वर्मा ने जो बर्मी 
संस्कृति का हृदय रचता है, इन्हीं पराजित 'मान' गणों से वर्णमाला, लिपि, शिल्प, 
पगोड़ा-शिल्प तथा धर्म को प्राप्त किया। इस प्रकार मान हार तो गये पर उनकी 
संस्कृति जीत गई । आज सारा वर्मा हीनयानी है । वर्मा में इन 'मान या मोड लोगों 
को ताइ-लड या तलंग भी कहा जाता था। यह नाम बड़ा सांकेतिक है। सम्भवत: 
नस्ल की दृष्टि से मान आंध्च क्षेत्र के तेलंगों से जुड़े हैं। कांजीवरम्‌ या अमरावती से 
ये ही बौद्ध धर ले गये थे । डॉ० रमेणचन्द्र मजमदार की धारणा है कि सारे दक्षिण 
और उत्तर भारत मे एक जाति-विशेष रहती थी जिसके नाम में मल या 'माल' 
ध्वनि धातु का प्रयोग होता था। तेलडग भी इसी जाति की णाखा में आते हैं और 
सम्भवत: यह 'मानख्मेर' नस्ल के निपादों का हो एक अपर कुल था गोप्टी है । 

१०वीं शती के मध्य वर्मी आतंक की, जिसकी चर्चा ऊपर हुई है, विडम्बना 
यह है कि यह सब-कुछ हुआ आक्रामक के शिल्प-प्रेम और सद्धमं-प्रेम के नाम पर । 
मध्य वर्मा ही वर्मा के इतिहास और भूगोल का हृदय है | इसी भाग में इस देश की 
सात-सात राजधानियाँ बसीं और उजड़ीं । इराबदी की यह उपत्यका बर्मा की 
स्वच्छ कृपि-भूमि है और तेल के बड़े-बड़े कप हैं। धान के पशार में लोकगीतों की 
बाँसुरी और सम्यक्‌ सम्बुद्ध के प्रति भक्ति-भाव भरी घण्टा-ध्वनि दोनों के सामांत- 
राचर प्रति संध्या को आज भी बजते हैं । प्रति संध्या को आज भी बद्ध के चरणों 
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का पद्ममध बूँद-बूंद झरने लगता है। बौद्ध हीनयान की इस महिमा के पीछे विडम्बना- 
पूर्ण इतिहास है । इस क्षेत्र में बौद्ध ध्मं का एक रूप, सम्भवत: शुद्ध बौद्ध धर्म नहीं, 
बल्कि आजीवक सम्प्रदाय के नीकंचुकधारी नव्यबौद्धों का पंथ, यहाँ पर ५वीं शती 
से ही प्रचलित था | संभवत: महायान और लोकायत बर्मी धर्म के सम्मिश्रण से इस 
सम्प्रदाय की उत्पत्ति हुई थी जिसे आरि-सम्प्रदाय कहा जाता था। (१०वीं 
शती में नृपति अणक्रत ने प्यू, पेगू और थाटोन नगरों की शिल्पगत और सांस्कृतिक 
कीति का संवाद सुना और थाटोन तथा पेग्रू के मानवंशीय शासकों से शिल्पियों 
और दाशंनिकों को भेजने का अनुरोध 'आदेश' की भाषा में किया । मानों के 
इंकार करने पर अणब्रत की सेनाएँं उसके पागान नगर के शरभद्वार से गज घटा-सी 
उमड़ती हुई निकलीं और जेसा कि पहले कहा गया है प्यू (सुदर्शना), पेगू (हंसावती ) 
और थाटोन (सुधर्मावती) के सांस्कृतिक कमलवन को रौंदकर तहस-नहस कर 
डाला । थाटोन के भीतर ही बद्ध-तनु की अमूल्य अस्थियाँ सुरक्षित थीं, जिन्हें तापस 
और मल्लिक ई० प्‌० शर्तियों में जम्बुद्वीप से लाये थे। उन अस्थियों के साथ बुद्ध 
के पवित्र केश-गच्छ को अपहृत करके वह राजा अपने नगर पागान ले गया 
और उनको स्थापित करने के लिए देवशिल्पियों द्वारा विरचित मन्दिरों-जसे पगोडों 
ओर स्तपों की रचना करवाई । आज भी इरावदी के तर्ट पर बसी इस पागान 
नगरी में पाँच हजार बौद्ध-स्तूप और मन्दिर हैं। इनमें ब॒द्ध की अस्थियों पर स्था- 
पित श्वेत 'जिगान' नामक महारतप भी है जिसके प्रस्तर गात्र पर बर्मा के लोकायत 
देवताओं, अपदेवताओं तथा मायानटों (नटुआ) की मूर्तियाँ उत्कीर्ण हैं। कहते हैं 
कि अणब्रत (या अनिरुद्ध) जीवन के अन्तिम काल में तथागत का परम भकत बन 
गया था और वृद्धावस्था में उसका एक ही काय॑ था मृत्पट्टिकाओं पर तथागत की 
भूमिस्पशं-मुद्रा को उत्कीणं करना | अणब्रत का गुरु था भिक्ष शीलअहंन जिसे वह 
अन्य पंडितों के साथ थाटोन से अपहृत करके ही लाया था। 

अणब्रत का पत्र था 'क्यान जित्थ' (ज्ञान दृष्टि) जो उसी शीलअहंन का 
शिष्य था । इसका उल्लेख भिलता है बौद्ध गया में प्राप्त एक शिलालेख में । 
उसने बौद्ध-मन्दिर के जीरणोद्धार के लिए बहुत-सा धन दिया था और नालन्दा में एक 
बिहार का भी निर्माण करवाया था। उसके अभिषेक के अवसर पर वृद्ध शीलअहंन 
ने इरावदी-सिन्धुविन-सी ताइग और शालविन के जल के साथ-साथ जम्बुद्वीप की 
सप्त नदियों का जल भी मेंगाया था ; और एकादश जल से उस राजा का अभिषेक 
करके उसे बर्मा के गजासन पर आसीन किया गया । उस राजा की विपुल कीति का 
आधार है आनन्द मन्दिर । कमारस्वामी और रेनॉल्ड के अनुसार यह मन्दिर नहीं, 
“संगमरमर में प्रस्तरीभूत बौद्धस्तोत्रों का संगीत है।। आज भी इसकी ताम्नचड़ा 
संध्या-राग में स्वर्ण वर्ण की हो उठती है ओर सारा संगमरमर-गात्र अरुणाभ हो 
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उठता है । भीतर तब बुद्ध की सांध्य आरती के साथ बर्मी बौद्ध स्तोत्ों का पाठ होने 
लगता है तो लगता है कि इस मन्दिर के शिखरों पर अदृश्य देवगण उतर आये हैं 
और बद्धवन्दना को कान लगाकर सुन रहे हैं। इस मन्दिर में दीवारों पर उत्कीर्ण 
'पट' हैं, क़रीब डेढ़ हजार और कल्प-बल्लरी तथा मंगल प्रतीकों से उत्टंकित अस्सी 
विशाल “ताखे हैं। समस्त दक्षिण-पृर्व एशिया में इस मन्दिर की ख्याति है कम्बो- 
डिया के श्रीवाट और अंगकोर तथा जावा के बोरोबदूर एवं प्रम्बानम के ही 
बराबर | जनश्रुति है कि इस मन्दिर का निर्माण मानवीय हाथों से नहीं बर्मा के 
संतीस अपदेवताओं “मायानटों' द्वारा हुआ है सिर्फ एक रात के अन्दर । सेतीरा 
मायानटों की पग पर सिद्ध सुरों की झंकार उठी और चन्द्र-ज्योत्स्ता में धीरे-धीरे 
वह झंकार प्रस्तरीभत होती रही रात-भर और नीलारुण फटने के पर्व एक संगमर- 
मर का मन्दिर तैयार था। 

दशवीं शती के बाद सुवर्ण भूमि बर्मा में थेरवाद और हीनयान का प्रसार 
होता गया । १२८५ ई० में कुबलाई खाँ के आक्रमण ने पगान की कीति-गरिमा को 
उसी तरह ध्वंस कर डाला ज॑से अणक्रत ने ८३२ में पेग और थाटोन का विनाश कर 
डाला था । तो भी पगान की जड़ें काफो मजबूत थीं। इसकी कीति के चाक्षष 
प्रमाण अब भी मौजूद हैं । १३वीं शती के बाद बर्मा में अनेक राज-परिवतंन हुए । 
परन्तु बुद्ध का थेरवादी अनुशासन चक्र अपरिवर्तित रहा। चोनी तिब्बती बौद्ध 
महायान का पालन करते थे परन्तु पड़ोसी बर्मा, सिहल और कांजीवरम्‌ से प्राप्त 
थेरवाद (हीनयान) को निष्ठापृवंक अब भी अपनाये हुए हैं । सम्राट कनिष्क के 
द्वारा श्रीनगर में आयोजित 'बौद्ध संगीति के बाद ऐसा आयोजन माण्डले में नपति 
मिण्डान ने १८६८ ई० में किया था, जो पाँचवीं संगीति थी । छठवीं का आयोजन 
हुआ था लोकतन्त्री बर्मी सरकार द्वारा १६५४ में रंगून में ।* 

हम मध्य बर्मा से उत्तर की ओर बढ़े तो हमें इतिहास से ज्यादा भूगोल ही 
आकर्षित करेगा | जहाँ इतिहास पिछड़ जाता है, वहाँ भूगोल को अपना स्तब्ध 
आदिम विस्तार करने का अवसर मिल जाता है। वस्तुतः इतिहास तो भूगोल के 
अन्दर मनष्य के हस्तक्षेप का ही दूसरा नाम है। जहाँ यह हस्तक्षेप कमजोर है वहाँ 
भूगोल की ध्यान-गम्भीर भंगिमा देखने लायक होती है । इतिहास की अपेक्षा भूगोल 
ज्यादा मायावी होता है । इतिहास की प्रस्तरीभत अप्सराएँ और गन्धव हमारी 
बुद्धि और कल्पना को ही जाग्रत करते हैं, परन्तु भूगोल बुद्धि और कल्पना के 
साथ-साथ इन्द्रियों को भी सहलाता चलता है, इसका संबेदन एंट्रिक होता है। इसी- 
लिए भगोल के बीहड वनों में प्रवेश करना दस्साहस है। तो भी मेरी लोभी-लालची 
कल्पना अपनी भावना को धंसा ही देती है इरावदी की उत्तरी जलधारा में जिसके 
दोनों ओर पहले मिलते हैं प्णंपाती वन, फिर हिमालय वंशीय देवदार के रोडन 
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सड़ोण्डेन और ओक के सदाबहार श्यामल वन। तत्पश्चात्‌ हमारी भाव-नौका 
आगे बढ़ती है और हम इन सदाहरित वनों को पार कर तषार-मण्डित हिमानी 
र्वा के प्रदेश में चलने लगते हैं। मारे हिम और शीतलता के ऊँचे कद की वनस्पति 
इन प्रदेशों में उग नहीं पाती है। इसी क्षेत्र में 'मोमो' नामक स्थान पर बड़ी-बड़ी 
जल-नौकाएँ रुक जाती हैं, इरावदी में बहते हुए हिमखण्ड उनके पथ का रोध कर 
देते हैं। यह 'का-चीन' तथा 'शान' जातियों का प्रदेश है और अब भी इतिहास 
आदिम अवस्था में यहाँ आँख मूंदकर पड़ा है। यहाँ तक कि का-चीन जाति में 
दासप्रथा तक चालू है। मोमो के पास ही मोगांग होकर चीन जाने का पुराना 
रास्ता 'चीनांशकमार्ग' जाता है जिस पथ पर अजातशत्रु और वंशाली के दिनों से 
ही यात्रीगण भारत से चीन में प्रवेश करते थे । यह रास्ता नगाभूमि की सीमाओं 
से होकर जाता था । इसी के पास बर्मा का सीमातन्त क्षेत्र 'मयिकिना' 
(7909॥8) जनपद है। जहाँ माणिक, नीलम और पुखराज की जगत्‌ृ-प्रसिद्ध 
खानें हैं। नीलम और हरित बहुमूल्य प्रस्तर-खण्ड तथा सबसे दामी माणिक इसी 
क्षेत्र में पैदा होते हैं। इसी माणिक की खोज में विदेशी यात्री भूगोल के सारे आतंक 
और मृत्यु के मायावी जाल के बावजूद इरावदी की सुदूर उत्तर धारा से हजार- 
हजार वर्षों की मंत्री बनाये चल रहे हैं। हम तो भाव की नौका पर धारा की 
प्रतिकल दिशा में इरावदी को डेल्टा-भूमि से चले थे और धान, कपास, तिल, 
मूंगफली के खेतों, सघन वेणु वनों, कदली वनों, विशाल मधु के छत्तों को लटकाये 
सौ-सौ हाथ ऊँचे पर्णपाती वर्नों, ओक, सागौन रोडेन ड्रोण्डेन, गंहार, पिकांडो, 
बगरू, भोजपत्र आदि के मायामय श्यामल हरित वनों आदि का भाव-स्पर्श प्राप्त 
करते हुए, मणि-माणिक गजयुकक्‍त और गजदस्तों के क्षेत्र में प्रवेश कर गये हैं, बिना 
किसी लोभ के, बिना किसी तरह लार टपकाये, अतः हमें भय नहीं । हमें मणि-माणिक 
मरकत-खण्ड और गजम्‌क्‍ता नहीं चाहिए । हम तो बुद्ध-हृदय की इस पवित्न भूमि में 
हजार-हजार वर्ष भूली स्मृतियों की खोज में आये हैं। अपनी व्यक्तिगत स्मृतियों की 
बात मैं नहीं करता हूँ । मैं अपने अन्दर भारतीय इतिहास का आवेश धारण करके 
बोल रहा हूँ । अतः मेरा तात्पर्य जातीय स्मृतियों से है जिनके बेशकीमत महा 
खण्ड इरावदी की भूमि में भी बिखरे पड़े हैं। क्योंकि मीकाइ-मेनाम-इरावदी ये 
तीनों दक्षिण-पूर्व एशिया में बिखरी भारतीय अनुस्मृतियों की त्रिधारा हैं। इस बात 
का समस्त विश्व के लिए, दक्षिण-पूर्व एशिया के लिए कोई महत्त्व नहीं रहा । आज 
इतिहास इतनी दूर आ चका है क्रि यह निरर्थक कहानी सुनने का समय न तो विश्व 
के पास है और न इस कथा की भूमि दक्षिण-पूर्व एशिया के पास है। परन्तु यह 
कहानी एक अर्थ और बड़ा ही महत्त्वपूर्ण अर्थ रखती है, हमारे लिए, भारतवर्ष के 
लिए | यह कहानी हमें अपनी अस्मिता या आइडेण्टिटी को पहचानने के लिए 
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बहुत आवश्यक है। अतः जो-क॒छ मैं कह गया हूँ, वह बर्मा के इतिहास का सार्थक 
अंग है या निरथेंक अंग इस पर बहस हो सकती है। परन्तु भारतवषे के इतिहास 
का यह सब साथंक अंग अवष्य है, ऐसा मेरा विश्वास है। 

मैं तो चला था जातिस्मर की भूमिका लेकर, पूर्व जन्मान्तर की एक कल्पना 
के साथ, जब मैं महाजनक की नौका पर गोन खींचने का कार्य करता था। आज से 
दो हजार वर्ष से ज्यादा पहले की बात है। मैं कल्पना करता हूँ एक कथा की। 
महाजनक की नौका चल रही है ताम्रलिप्ति से या अमरावती से, या गृददर से, या 
कहीं से भी । चन्दन काष्ठ, मयर, बरत्न, अलंकार, शंखवलय और तरह-तरह के 
रजतपात्र, सुवर्णपात्र लादकर । एक सौ छप्पन पाल ताने महाजनक की नौका चली 
थी जिसके सीमन्त पर भगवती-प्रतीक सिन्दूर से अंकित था। इरावदी के मुहाने से 
उत्तर की सघन भूमि में प्रवेश करके महाजनक ने इन वस्तुओं के विनिमय में कच्चा 
सोना, हाथी दाँत, सिन्द्र, प्रवाल और मरकत-माणिक के अनगढ़ खण्डों से नौका की 
बोझाई की और अब वे पून: इरावदी के मुहाने पर बर्मा के संतीस अदृश्य मायानटों 
को बलि अजित करके जम्बुद्वीप लौट रहे हैं। नौकाएँ सम॒द्र की उत्ताल तरंगों से 
लड़ती हुई चल रही हैं। अराकान योमा के तटीय सम्‌द्र की समानान्तरता को छोड़- 
कर हम सीधे-सीध टठेठ समुद्र में प्रवेश कर चके हैं । जहाँ से दिगन्त-रेखा भी दृश्यमान 
नहीं रह जाती और समुद्र तथा आकाश परस्पर घलकर एकाकार हो जाते हैं । 
एकान्त जल-राज्य । ऐसे में अन्य महाभूत अपनी साथ्थंकता खो बेठते हैं। सूर्य, मरुत 
और आकाश रहते हुए भी लगते हैं कि नहीं रहे । जल छोड़कर कछ बचा ही नहीं । 
ऐसे में अचानक वरुण देवता क्रद्ध हो उठते हैं। जल का एकान्त भयावह हो उठता 
है । सारा दृश्य बदल जाता है। हमारे कलेजे धड़कने लगते हैं। पोताध्यक्ष, महा- 
नाविक, कर्णधार, दिशाधार आदि भी सत्रिय हो उठते हैं। “उस रस्सी को खींचो, 
उस पाल को गिराओ, इस कोण को ठीक करो । साधु, साधु ! बिलक्‌ल ठीक ! नहीं, 
ऐसे नहीं बेटे | मेरे हृदय के टुकड़े जरा बल लगाओ ! वाह रे भाई, वाह ! भाई 
जो न खींचे वह"*'। तरह-तरह के इलील-अइलील हाहावकारों से वायमण्डल भर जाता 
है पर सब बेकार * तूफान और कुछ लहरों से मनृष्य का मल्लयुद्ध कितना जारी 
रहेगा |! वरुण की उत्ताल तरंग-सेना पोत-पर-पोत उठती और नौकाओं के मस्तक 
पर हस्तप्रहार करती है ! यह दृश्य देखकर सबका दिल बंठ गया है। सब मृत्यु की 
प्रतीक्षा करते हुए भी जीवन की लड़ाई लड़ रहे हैं। सब जान चके हैं कि अवसान 
निकट है। अचानक चारों दिशाओं से बड़ी-बड़ी लहरें आती हैं। नौका का सर्वग्रास 
कर जाती हैं। मैं भय से आँखें मूंद लेता हूँ । मैं चेतना-शून्य हो जाता हूँ | सम्भवतः 
हम जलसमाधि ले रहे हैं । 

कुछ काल बाद लगता है कि चेतना लौट रही है। लगता है कि क्रद्ध लहरों 
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का शोर थम गया है। मैं धीरे-धीरे आँखें खोलता हूं । हमारी नौका, अगल-बगल की 
सारी नौकाएँ शान्त भाव से चल रही हैं। लहरों की घुड़सवारी पता नहीं किधर को 
निकल गई। मैंने देखा कि माथे पर तिरती हुई लाल-हरित समुद्री पृष्पों की राशि 
है ओर हस्तक्षेप का अनुभव होता है ! क्रद्ध लहरें किसी सम्मोहन मंत्र के प्रभाव में 
आकर अपनी गजंता को छोड़कर सीधी-सरल गायों की तरह रंभा रही है। हम 
सब लोग समवेत कण्ठों से चिल्ला पड़ते हैं, “वरुण देवता की जय | भगवती मणि- 
मेखला की जय * यह मणिमेखला देवी ही जम्बुद्दीप की नौकाओं की रक्षादेवी है । 
वही इन जलयानों के सीमन्‍्त पर अदृश्य रूप से सवार होकर चलती है। और उसी 
के अंगली-संकेत के प्रति महाक्रोधी पवन और समद्र के भयंकर अपदेवतागण नत- 
मस्तक हो जाते हैं। भगवती मणिमेखला ने एक बार नहीं अनेक बार महाजनक की 
नोकाओं को कुद्ध जलराशि से उबार दिया है ! हम नाविकों के बीच एक प्रवाद 
प्रचलित था, पता नहीं कितना सत्य है इसमें, कि यह महाजनक एक दिन था बोधि- 
सत्व और क्सी जन्म में जब यह शाक्यकमार के रूप में अवतरित हुआ था तो 
यह भगवती मणिमेखला ही शाक्‍्य राजकन्या उत्पलवर्णा का रूप धारण कर उनकी 
प्रधान शिष्या बनी थी | महाजनक बोधिसत्व थाया नही, यह तो नहीं कहा जा 
सकता । पर बाद में हम लोगों को ज्ञात हुआ कि यह मंहाजनक कोई श्रेष्ठि नहीं, 
बल्कि भारत के चम्पा देश का राजकमार है ' 


*“बहत्तर भारत की तिधारा-लेखक की दृष्टि में ब॒हत्तर भारत की 'सप्तस्तिन्धु' हैं- “वंक्षु, 
(0५७७), सिन्धु, गंगा, कावेरी, इरावदी, मेनाम प्रौर मीकाइ” । इनमें प्रन्तिम तीन का सम्बन्ध दक्षिण- 
पूर्व एशिया से है। इन्हीं तीन पर सांस्कृतिक दृष्टि से ये ललित निबन्ध प्रस्तुत किए जा रहे है । 

--प्म्पादक 

१. 'मल्हन'-प्राज भी भोजपुरी में बड़ी मालवाही नाव को 'मह्हना' कहते है। (देखिए 
'निषाद-बाँसुरी' का निबंध 'पाहन तौका') । 'निषाद बांसुरी' लिखते समय मेरे ध्यान में यह बात नही 
आई थी कि 'मल्हन', 'मल्लन' मूलतः 'मालय' भोर 'मल्ल' शब्दों से जुड़ा है। सम्भवत: 
पह एक ही नस्ल थी जो पूरे दक्षिण-पूवं एशिया ओर भारत में फैली थी। श्रार्थों के प्रादकाल के बाद 
धोर बढ़ के पूर्व विस्तृत जानकारी के लिए देखिए डा० रमेशचन्द्र मजूमदार की 'सुवर्णभूमि'। 

२. बौद्ध संगीति'--बौद्ध संगीति का भ्रथ है बौद्ध विश्व-सम्मेलन जो धमं के सही स्वरूप 
पर विचार करने के लिए बुलाया जाता है। पहली संगीति हुई थी बुद्ध की मृत्यु के ठोक बाद राजगृह 
पें, द्वितीय वैशाली में, तृतीय प्रशोक के समय पाटलीपुत्र में भ्ौर चौथी श्रीनगर में । 

३, (क) 'क्रिकरी --(भोजपुरों शब्द) नौकाविहार । 

(थ) निबन्ध के प्रारम्भ प्रौर अन्त में 'महाजनक जातक' की कथा का संदर्भ है जो 
बर्मा में प्रति लोकप्रचलित जातक-कथा है। महाजनक बोधिसत्व के ही एक प्रवतार थे । 
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जल-माता मेनाम 


पौ फटी । गुदारा लगा । नाविकों की हाँक-डाक शुरू हो गई । नागरिकों का 
मेला उतर आया । ब्राह्मणों के कण्ठ से स्वस्तिवाचन के इलोक । कन्याओं के हाथों 
से निक्षिप्त फल और अक्षत । उत्तर भारत के प्राचीन बन्दरगाह ताम्नलिप्ति का एक 
दृश्य । कांचनमाला के देश की कथा। लोककथाओं में वर्णित चन्द्र-सयं-अंकित 
नौकाएँ तथा भारवाही 'मत्हना' नावों की पाँतों से सुशोभित विस्तृत नदी-मुख का 
पाट । नदी, समुद्र से मिलते समय 'रूपं समुद्रोपम' हो उ6ती है, रूप में, बिस्तार में 
और स्वभाव में भी । तरह-तरह के संवाद चल रहे हैं, “बणिक-पुत्र | वणिक-पृत्र ! 
देवी-चेत्य को शीश नवाया था ? जोड़ा मणिक हंसों की बलि दी थी ? बणिक- 
पुत्र, वणिक-पुत्र, क्या महेश्वर को पृष्पांजलि दी थी, भोग-प्रसाद को मुख में डाला 
था ? वणिक-पुत्र, वणिक-पुत्न, क्या बह का मुख देखकर चले थे ? जाओ, जाओ 
जल्दी बहू का मुख देख आओ, बहू से विदाई माँग आओ, नहीं तो वरुण-लक्ष्मी क्रृद्ध 
होंगी |! नहीं तो अतल समुद्र की देवियाँ पवन को धिक्कारेंगी और मध्य समुद्र में 
हमारी नौकाएँं अचल रह जाएंगी ।' 

अथवा, उससे भी प्राचीनतर एक दृश्य 

चन्दन के पिटकों में भरी हुई तालचक्र की पोथियाँ । कण्ठ में, वाणी में, मन 
में और मुखाकृति में सवंत्र शील का शतदल प्रस्फटित है और दृश्य में वह शत-शत 
गंधों-शब्दों और रूपों की आकृति ले रहा है । त्रिरत्न का पण्य चल रहा है, देशान्तर 
को शील-गंध का वितरण करने के लिए । “भन्ते, बुद्ध-दन्‍्त सुरक्षित है न ? भन्‍्ते, 
बोधिद्रुम की शाखा का ध्यान रखना। भत्ते, बुद्ध प्रतिमाएँ सँभालकर रखी जायें, 
पवित्न मंजूषाएँ ऊपर ही रहें, देखना किसी के पाँव उनको न छ जायें ! 

अथवा उससे भी पूर्व का एक कोलाहल, आदिमयुग का कोलाहल ! बलिष्ठ 
गठनवाले तेजस्वी नाविक ! छोटी-छोटी 'चम्पन' नौकाओं का परस्पर गूंथा हुआ 
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बेड़ा ' नौका के सीमन्त को सिन्दूर से टोकती हुई वल्कलधारिणी कन्याएँ और जल 
में जोड़े हंसों की बलि की ताज़ी रूपधार गिराते हुए कौड़ियों की माला पहने बढ़े 
प्रोहित ! रह-रहकर कण्ठों से उठती तरंगायमान ध्वनि “भगवती समुद्र-कन्या की 
जय * मणिमेखले देवी की जय ! ' 

यह सारा दृश्य, शताब्दी-व्यापी कोलाहल क्सिके लिए है ? यह सारा कोला- 
हल है स॒वर्णभूमि की ओर यात्रा के लिए। सुवर्णभूमि का स्वप्न मनृष्य का अति 
पुराना स्वप्न रहा है। मनुष्य की कल्पना में इतना अधिक सोना है, सोने का इतना 
अक्षय भण्डार है कि उस सोने से चाहें तो त्रिभुवन को मढ़ दें तो भी वह सोना 
नि:शेष नहीं हो सकता । वेदिककाल से ही सुना जाता रहा है कि यह सृष्टि हिरण्य- 
मय पात्र से ढकी है । अर्थात्‌ माया का सबसे प्रल॒ब्धक चेहरा है हिरण्यमय । इसी से 
मनुष्य अपनी कल्पना में निहित सोने के अक्षय भण्डार से संतुष्ट नहीं रह पाता और 
बाहर के माया-जगत्‌ में भी उसे विकल खोजता रहता है। उसके मानस-लोक में एक 
सुवर्णभूमि है, जहाँ उसकी सारी रूप-रस-गंध-स्पर्श की इच्छाओं का हिरण्यमय रूपा- 
न्तर घटित होता रहता है। अत: वह स॒वर्णभमि वस्तुतः एक कल्पलोक या मधुमात 
भूमि है, जिसमें पहुंचकर हमारा मन कवि बनकर विचरण करने लगता है, उसकी 
भाषा और अनुभूति शैली बदल जाती है। परन्तु यहाँ पर हम जिस कोलाहल को 
सुन रहे हैं वह इस मानस-लोक की सुवर्णभूमि से सम्बन्धित नहीं है जिसे वंदिक 
ऋषियों ने “हिरण्यमय लोक, “श्रीभमि', “दिव्य भूमि आदि की संज्ञा दी है। 
हम जिस सुवर्णभूमि की चर्चा कर रहे हैं वह मानसी नहीं, बल्कि गन्धवती मृत्तिका 
का ही विस्तार है। यह सुवर्णभूमि इरावदी-मेनाम-मीकाडः की नदी-उपत्यका का 
सम्मिलित नाम है। प्राचीन भारतीय ग्रन्थों (पाली का निहूस) में इस भूमि को 
“सुवर्णभूमि” तथा पूर्वी द्वीप-समूह (हिन्द चीन-मलाया-समेत) को “सुवण्णद्वीप 
कहा गया है। परन्तु मेनाम की घाटी में स्थानवाचक नामों में अधिकतर स्वर्ण का 
पर्यायवाची जुड़ा है और विद्वानों की राय है कि यह संज्ञा विशेष रूप से मेनाम- 
उपत्यका के लिए ही चलती थी । 

पूरब के प्रति विश्व ने सदेव से एक रूमानी तथा लोलुप आकर्षण का अनुभव 
किया है। फलत: पूर्व के प्रति एक ओर दाशेनिकों और कवियों ने स्तोत्न-पाठ किया 
है तो दूसरी ओर दन्त्रमुख लोभ ने, अंधकार में गुप्ती खोंपनेवाले हाथों ने पूर्व की 
ओर सर्दव ही आक्रमण-अभियान चलाया है। मनुष्य की रूमानी दृष्टि ने सदंव 
सुझाया है कि पूर्व में अंगना-राज, कदली-वन है, नृत्य-संगीत का लोक है और साथ 
ही अपार सोना है। सूरज रोज़ ही तो कई मन सोना पिघलाकर पू्व समुद्र में 
निक्षिप्त कर देता है। प्रब में अपार सोना है। झरते धान में सोना है। चम्पक- 
वर्णी नारी की देह में सोना है । पूरब की छाया शीतल है और 'सोनल' है। पूरब की 
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सुषमा 'सोनवती' है। पश्चिम की प्रकृति में कभी निमंल प्रभा भास्वर हीरक झल॥4 
जाता है, तो कभी काला कोयला ! स्वर्णवती धरित्री तो प्रब की प्रकृति से ही मेल 
खाती है| इस प्‌व॑ग्रह का कारण रहा, इन तीन नदियों की घाटियों से प्राप्त बहु- 
मूल्य पण्य वस्तएँ, कच्चा सोना और अनगढ़ माणिक-मरकत एवं इनके समुद्रों से 
प्राप्त मोती और प्रवाल | इस शब्द का हिन्दी रूप 'मूंगा' बड़ा संकेतमय है । 'मूंगा' 
मूलतः 'मड' है। 'मोड' को 'मोन्‌', 'मान' आदि तद्भव रूपों में जानते हैं। यह उस 
जाति का नाम है जो आज दक्षिण बर्मा तथा थाईलैण्ड (मेनाम घाटी) में है । इनका 
आवास प्रागेतिहासिक य॒ग में पूर्वी भारत में भी था। 'मोड गिरि' (मुंगेर) नाम 
इस बात के अनेक प्रमाणों में से एक प्रमाण है। इनके द्वारा प्रचारित और प्रयुक्त 
रत्न को भी 'मंगा' कहते हैं जो 'मोद रत्न का लघ और तद्भव रूप है। मूंगफली 
और 'मूंगदाल' शब्दों के अन्दर भी यही संकेत है | क्योंकि अपने आदिम रूप में ये 
'मोड' या 'मोन्‌' (बाद में मान ) देश (दक्षिण बर्मा और थाईलेण्ड) से आयात हुए 
हैं ।* मेनाम-घाटी की किरात-भूमि थी तो पत्थर और गन्धवती मृत्तिका की ही बनी 
हुई परन्तु प्राचीन विश्व के लिए यह हिरण्यगर्भा थी । इसी से यह कही जाती थी 
सुवर्णभूमि । 

मेनाम-घाटी के आधुनिक नाम हैं स्थाम और धाईलण्ड । इस मेनाम-घाटी 
में प्रथम महत्त्वपर्ण जाति रहती थी जिसे 'मान' (मोड) और 'रूमेर कहते थे । 
भारत में इनकी संज्ञा थी 'तिषाद । आधुनिक पण्डित इसे ही “आस्ट्रिक' कहते हैं । 
यह समस्त दक्षिण एशिया (भाल) और दक्षिणपूर्व एशिया में फैली थी । सम्भवतः 
'माल' या 'मल्ल' भी इनसे जुड़े थे किसी-न-किसी रूप में । पुराणों में इन्हें ही 'नाग- 
वंशीय' क्षत्रिय भी कहा गया है | बाद में चीन के किरातों (मंगोलीय) ने, जो अपने 
को 'शान और 'थाई कहते थे, आक्रमण किया और इसे ११वीं-१२वीं शती में हस्तगत 
करके अपना देश बना लिया । थाईलेड' और 'याम' नाम के स्रोत क्रमशः यही 'धाई' 
और 'शान्न' शब्द हैं। थाई का अथ होता है 'चितन और 'शान का 'बबर | उत्तर 
चीन के सभ्य निवासी इन्हें 'शान' कहते थ। शान-आक्रमण पश्चिम को दिशा में 
असम पर और दक्षिण की ओर मेनाम घाटी पर एक ही समय में हुआ है। असम 
के अहोम भी 'शान ही हैं। थाई लोग निश्चय ही 'चितक' संज्ञा के अधिकारों हैं 
क्योंकि न तो असम में वे मृगलों के अधीन हुए और न मेनाम घाटी में चीनी सम्राट 
के ! मेनाम घाटी के थाई नृपति ब्राह्मण धमं से आकर्षित हुए थे। उनके प्राने 
राजागण रामकामेड और रामाधिपति से लेकर अर्वाचौन शासक चल लाइकर्ण तक 
हम थाईमान संस्कृतियों की संयुक्त भूमि मेनाम घाटी को निरन्तर स्वतन्त्र पाते हैं। 
इतिहास में वे कभी परतन्त्र नहीं हुए । दक्षिण चीन के 'नानचाओ' (यून्नान) की 
जिस रियासत और दक्षिण मेनाम घाटी में उतरे थे वह रियासत भी भारतीय 
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संस्कृति के ब्राह्मण-बौद्ध प्रभाव से मुक्त नहीं थी | वहाँ भी मौयंकाल के विघटन के 
बाद ही एक भारतीय उपनिवेश बसा था जिसका अस्तित्व हज़ारों वर्षों तक रहा। 
थाई राष्ट्र की राजधानी बेंकाक का राष्ट्रीय थियेटर रामायण-थियेटर ही है और 
रामकथा का थाई-साहित्य और संस्कृति में अद्भूत प्रचार है। इनके बौद्ध धर्म के 
बावजूद राजगरु ब्राह्मण ही हैं। इस बात की चर्चा हम आगे करेंगे। यह बेंकाक 
नगरी पूर्व का 'वेनिस' है। पश्चिम में समृद्र-प्रेयसी है वेनिस तो पूर्व में बेंकाक । 
पश्चिम की रानी का गात्र है दग्ध-आलक्तक वर्षा और उंगलियाँ हैं उगते ऊषा-जैसी 
अरुण वर्ण, तो इस पर्व की रानी का गात्न है चम्पक वर्ण और उंगलियाँ हैं स्वर्णचम्पा 
की कलियों-ज॑सी । ऐसी है पश्चिमी पर्यटकों की धारणा । परन्तु स्वयं थाई भाषा में 
'बेकाक' रानी नहीं है, राजक्‌मार है। 'बेंकाक' का शब्दार्थ होता है--'नदी कूमार । 
परन्तु यह नदी-कमार कातिकेय या भीष्म-जंसी प्रकृति का न होकर, अपने हृदय में 
शील-श्रद्धा वीयं-स्मृति और समधि के 'पंच' कुशल को प्रतिष्ठित किए हुए भी, ध्यानी 
बुद्ध की मुद्रा में नहीं बैठा है, बल्कि अनुपम विलासी किन्नर या गंधर्व की तरह बहु- 
भंग-मुद्रा में खड़ा है। आधी रात ढलने पर मालकोश राग की यक्ष-मुद्रा में इस नदी- 
पुत्र नगर के पद्म-पलाश-लोचन आसकत हो जाते हैं और पानगहों में नृत्य की गति 
उद्दाम हो उठती है, तत्पश्चात्‌ गृह-कक्षों के दीपक की द्यूति पतली होते-होतें सुखद 
हल्की और अन्त में नीलाभ हो जाती है और यह भोगी अपनी तृषा-रति-आत्ति तीनों 
मार-कन्याओं से खेलता-खेलता सो जाता है। बेंकाक ही नहीं, समस्त थाईलंण्ड के 
स्वभाव में किन्नर-गन्धर्व का वास है। भारत के मणिप्र की तरह यहाँ भी प्रत्येक 
कन्या के लिए आवश्यक है नृत्य सीखना । वस्तुतः मेनाम नदी समुद्र के आलिगन में 
आने के पृव॑ं आवेग-विगलित होकर शिरा-उपशिरा में बह चली है और इस नदी तथा 
इस सहस्रबाहु समुद्र के आलिगन के मध्य-स्थित हृदय पर स्थित कौस्तुभ मणि-जसा 
बेंकाक नगर भी आवेग-विगलित होकर तरल स्वभाव-जंसा हो जाता है । 

मेनाम अर्थात्‌ जलमाता, 'मे और 'मी' का अथ होता है माता। 'नताम' 
का थाई भाषा में अथ होता है 'जल' । सम्भवत: असम प्रदेश में थाई भाषा के प्रभाव 
से ही (असम के अहोम' भी थाईवंशीय ही हैं) कई नदियों के नाम के साथ 
'नाम' जुड़ा है जैसे, 'नागदाइगा' या 'नामयाहइ्‌'। असमीया भाषाविदों की यही 
धारणा है। यों नदी का प्रा नाम है 'मेताम चाये फाया' (जलमाता का राजकुमार ) 
और इस अथं में नदी “्रह्मपृत्र' की ही भाँति पुंल्लिग है। यह नदी नहीं नद है । 
'फाया' या 'फया' या 'फ्रा' तीनों का अर्थ होता है 'राजा' या "श्रेष्ठ या बुद्ध परन्तु 
ऐसा एक हाथ लम्बा नाम जन-जिद्वा को स्वीकार कंसे होगा । अतः चालू नाम हुआ 
'मेनाम' अर्थात्‌ 'जल-मातृका' । अतः चालू नाम के हिसाब से यह नदी है, नद नहीं । 
इसका जन्म होता है थाईलैण्ड के धर उत्तरी अंचल में जिसमें से अनामा अथवा नाम- 
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वाली असंख्य छोटी जल-धाराएँ फूटकर निकलती हैं और अपने पश्चिमी-दक्षिणी 
या पूर्वी ढाल के अनुसार क्रश: सालविन (शैलविनी), मेनाम और मीकाइड्‌ में 
जाकर मिलती हैं। थाईलंण्ड की उत्तर माल-भूमि 'मरकत बुद्ध की ग्रथित-गूम्फित 
अलकजाल-जैसी है जिसमें से छोटी-बड़ी असंख्य गंगाएँ सशब्द गान करती हुई बहती 
हैं। मेनाम इस मरकत-वर्णी शलबुद्ध के सहस्नार से फूटी हुई सृषुम्ना जलधारा है 
और इसकी सहायक नदियाँ मेपिड, मेवाडः तथा मेयाडः उस शैल बुद्ध के कपाल की शिरा- 
उपशिरा हैं । इस सुषम्ना के हृदय में है 'सुको-थाई (१३वीं शती )का प्राचीन नगर जो 
थाई राजवंश की राजधानी थी । नाभि देश में है, इनके पर्वाधिकारी मानो (मोड) 
के द्वारावदी राज्य की राजधानी तथा इसके मूलाधार में है नदी-मुख पर स्थित 
आधुनिक बेंकाक । बेंकाक नगरी में प्रसिद्ध मरकत बुद्ध की प्रतिमावाला विख्यात 
राज-मन्दिर है, गोया समुद्र-तट पर बुद्ध मरकत नील रूप धारण करके वज्ञासन पर 
स्थित हैं और अपनी दक्षिण श्रुति से भारतीय समुद्र से आती हुई ओंकार की महा- 
ध्वनि को सुन रहे हैं और वाम कर्ण से सुदूर चीन समुद्र से आती हुई विश शताब्दी 
की रणभेरी को और राजनीति के उन्मत्त आलाप को । शताब्दी-दर-शताब्दी की 
इन दो परस्पर-विरोधी आवाज्ञों को सुनते हुए, धर्म और राजनीति के परस्पर 
विलोम आवाहनों को सुनते हुए वे अपने सन्तुलन के वज्ञासन पर आसीन हैं । मेनाम 
उपत्यका के वत्तमान थाई जाति के रूप में है चीनी-किरात का हुंकार और स्नायु- 
मण्डल में बज रहा है भारतीय संस्क्ृति का हुंकार । इस जाति को भी इन विरोधी 
स्वरों को सुनते-सनते सन्तुलन की आदत पड़ गई है | हरित-पीत धान के खेतों, नील 
प्रसन्‍न आकाश, राजसी धृप, शंख-धवल चाँदनी, उत्तुंग ताल-व॒क्षों के कुंज और घने 
बस-वनों में बहती हुई 'जल मातृका' नदी माता और मेनाम, ये सारे दृश्य-खण्ड 
इस सन्तूलन की दाशंनिक और रसवादी चेतना के साथ पूर्णतः खप जाते हैं । 
थाईलेण्ड के प्राचीनतम निवासी हैं मध्यदेश के 'लाओ' या 'लवगण'। तब 
आते हैं दक्षिणांचल के 'मान (मोड) तथा “ख्मेर' (कम्बोज) जो एक नस्ल आस्ट्रिक 
(निषाद या मालय ) के भिन्‍न नाम हैं । और अन्त में आते हैं थाई । यह बात पहले 
कही जा चुकी है। लवों के सांस्कृतिक अवशेष 'लवपुरी' (वत्तमान तद्भव उच्चारण 
'ल' प बुरी) में मिलते हैं जन पर ११वीं-१२वीं शती में 'कश थाई' (या 'शुक' 
थाई) लोगों का आधिपत्य हो गया । लव जाति कभी पूर्वी भारत में वत्तमान 'ला 
ओस तक थी। असम के अन्दर प्रचलित 'लाओ-पानी' (लव-पेय ) अर्थात्‌ देशी 
शराब तथा 'लाओ-फल (लौकी) आदि नामों से इस जाति के सांस्कृतिक अवशेषों 
का संकेत है । लाओ जाति के बाद सम्भवतः ईसा की प्रथम शरतियों में मान लोगों 
का दक्षिण बर्मा (या भारत) से समुद्री रास्ते से इस देश के दक्षिणी भाग में प्रवेश 
हुआ । भूगोल की दृष्टि से दक्षिण थाईलैण्ड वस्तुतः मालय अन्तरीप का ही एक 
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भाग है | मान बर्मा से मालय अन्तरीप में जा बसे | साथ ही दक्षिण थाईलैण्ड में 
तथा इनका इतिहास मालय देश (वर्तमान 'मलाया') से जुड़ा है। वस्तुतः 
कम्बोडिया, स्थाम और मालय देश का इतिहास संयुक्त ही रहा है। इन्हीं मानों ने 
द्वारावती साम्राज्य स्थापित किया था। जिसकी राजधानी नींव पर ही बनी है थाई 
'अजुतिया' (अयोध्या) । मानों के बाद तीसरी शक्ति का प्रवेश हुआ उत्तर से १३वीं 
शती में और १२५६ में हमें 'रामकामेड' नामक “थाई राजक्‌मार ने मेनाम के तट 
पर 'शुक' (कश) टाई राज्य की स्थापना की। यह रामकामेडः बड़ा ही पराक्रमी 
राजा था और अपना आदश मानता था सिंहल के पराक्रमबाहु को। पराक्रमबाहु 
के अनुकरण में ही वह बौद्ध संस्कृति का संरक्षक बना | परन्तु इनके नाम से और 
रामायण-संस्कृति की व्यापकता से पता चलता है कि ब्राह्मण संस्कृति की जड़ें देश 
में गहरी थीं और यह सम्भव है कि रामकथा से इन शकथाईवंशीय चीनी किरातों 
का पूर्व पश्चिम रहा हो जब ये ७वीं शी में यून्नान प्रदेश (चीन) के भारतीय उप- 
निवेशों के पड़ोसी थे । रामकामेड का पृत्र था 'लौ' (लव) तथा पौत्न था लू । 
परन्तु १४वीं शती के बाद इस शकथाई राज्य का पतन हुआ । इसी वंश के एक 
राजकमार ने दूर जाकर वत्तंमान 'लाओस' (लव-राज्य) की स्थापना की और दूसरे 
राजकुमार ने मानवंशीय नरेशों की द्वारावती की नींव पर ही एक नयी नगंरी की 
स्थापना की 'अजृतिया' या 'अजुधिया' (अयोध्या) । इस राजकुमार ने अपना थाई 
नाम बदलकर नया नाम धारण किया रामाधिपति । रामाधिपति ने प्राचीन अंगकारे 
राज्य (कम्बोडिया) को जीतकर अपने राज्य में मिला लिया । तत्पश्चात्‌ इतिहास 
में यह विडम्बनापूर्ण तथ्य घटित हुआ कि ठीक बर्मा की ही तरह यहाँ भी चीनी- 
किरातवंशीय थाईगण विजेता होकर भी पराजित मानख्मेर (मालय-कम्बोज) 
संस्कृति के दास हो गये | रामाधिपति एवं उसके सेनापतिगण शानदार अंगकोर के 
'बाट' (मन्दिर) तथा सपृतों और विकसित शिल्प-संस्कृति को देखकर दाँतों तले 
उंगली दबाने लगे। बाद में उन्होंने न केवल शिल्प बल्कि खान-पान, वेशभूषा, 
साहित्य और आचार-विचार के क्षेत्रों में भी पराजित संस्कृति का अनुकरण करना 
शुरू किया। आज जो थाईलैण्ड मन्दिरों से भरा पड़ा है, वह इसी सांस्कृतिक आह- 
रण के कारण है जिसकी प्रक्रिया रामाधिपति (१४वीं शती) से चूल लाइकर्ण 
(१६वीं शती) तक चलती रही है। कम्बोडिया में जब हिन्दू धर्म समाप्त हो गया 
तो अंगकोर श्री वाट के विष्णु मन्दिर के पुरोहितगण एवं अन्य ब्राह्मणों ने थाई लोगों 
की 'अजुतिया' (अयोध्या) में आकर शरण ली। आज भी थाईलैण्ड के राजा-प्रजा 
बौद्ध हैं । परन्तु राजप्रोहित है ब्राह्मण । पुरोहित की संज्ञा है ब्रह्मा राजगुरु ' 
थाई संस्कृति बड़ी सहिष्ण और उदार रही है। वे बौद्ध होते हुए भी रामायण 
संस्कृति से ओत-प्रोत हैं और शिव-विष्णु आदि देवताओं का वे पूजन तो नहीं करते 
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परन्तु सम्मान अवश्य करते हैं। थाई भाषा में संस्कृत के तदभव शब्दों की बहुत बड़ी 
संख्या है और वहाँ की विधि-संहिता को "'फ्रा-धम्मशास्त्र' कहते हैं। थाईलैण्ड की 
मनोभूमि में भारतीय दृष्टि की समदर्शिता का परिचय उनके इतिहास आदि नपतियों 
से लेकर चल लाइकर्ण तक, सभी ने राजनीति से अधिक श्रद्धा-शील को महत्त्व दिया 
है। यहाँ पर इस इतिहास-चर्चा का उद्देश्य है उस सन्‍्तुलन और समन्वय दृष्टि के 
हत््व को उपस्थित करना जो भारतीय-चिन्तन की प्रमुख विशेषता रही है और जिसे 
दक्षिण-प्‌्व एशिया ने भारत से प्राप्त किया था । अथवा यह भी सम्भव है कि भारत 
की नव्य आये संस्कृति स्वयं भारतीय भूमि में बसे इन्हीं निषादगोत्रीय संस्कृतियों 
की ऋणी हो इस उदार दृष्टि-भंगी और मानसिकता के लिए। क्‍योंकि दक्षिण 
एशिया (भारत) और दक्षिण-प्‌्व एशिया (बर्मा, थाईलैण्ड, कम्बोडिया, लाओस, 
वबीयतनाम, मालय, इण्डोनेशिया) की संस्कृति नींव और आल-बाल रचते हैं निषाद 
या आस्ट्रिक' गण । 
इस प्रकार हम देखते हैं कि थाईलेण्ड, लवों, मानों, ख्मेरों (कम्बोजों) और 
अन्त में थाई गण की पितर भूमि है, जिसकी रचना 'जलमाता' मेनाम करती 
है । यह देश अपने भीतर पाई जानेवाली असंख्य नागछत्न के नीचे आसीन बुद्ध- 
प्रतिमाओं की तरह सहख्नफण समुद्र के तट पर समाधि में बैठा है और दक्षिण कर्ण से 
टेज़ार-हज़ार वर्षों से भारतीय महासागर की हुंकार-ध्वनि सुन रहा है और वाम 
कर्ण से चीन समुद्र की उन्मत्त यांत्रिक ललकार । मुझे मान-शैली में तराशी गई 
नागछत्न के नीचे ध्यानस्थ अनेक बुद्ध प्रतिमाएँ स्मरण आ जाती हैं । अँगूठियाँ केशी 
शीर्ष चूड़ा, पतली परन्तु धनूष-सी खिची हुई भौहें जिन पर ध्यान का शर सजा 
हुआ है और मन की प्रत्यंचा असीम बिन्दु को छती हुई सहस्नार तक खिच चुकी 
है, फलत: भौंहों की भंगिमा में भी लक्ष्य के प्रति उन्मूख खिंचाव का असर स्पष्ट 
हो उठा है। चक्षु अधनिमीलित और स्थिर हैं | पद्म-पाँखू री-जैसे स्तिग्ध और उदास 
होंठ हैं और पत्थर का चेहरा भी वेराग्य-भाव से भास्वर हो उठा है। दक्षिण हस्त 
भूमिस्पशं-मुद्रा में है और वाम हस्त नाभि के नीचे । उँगलियाँ अत्यन्त सुन्दर, 
तरुणी नारियों-ज॑ंसी अथवा पतली मूंग की फलियों-जैसी । कलाकार की छेनी ने 
कठोर पत्थर में भी कोमलता और नरम स्पर्श का इन्द्रजाल रच दिया है। मुखमण्डल 
ईषत्‌ आनत है, परन्तु देहयष्टि सीधी है, मेरुदण्ड बिलकुल ऋजु है और आसन 
बहद्पदम पुण्य है तथा शीश पर सात फणों का नाग-छत्न है। यही है प्रसिद्ध 
'नागबुद्ध प्रतिमा जो 'ताग' (अर्थात्‌ 'मान-रुूमेर' या मोड”) शैली की प्रति- 
निधि रचना मानी जाती है। सारा दक्षिण-पूर्वी एशिया, विशेषतः थाईलेण्ड और 
कम्बोडिया के अवशेषों में नागबुद्ध प्रतिमाएँ प्राय: मिलती हैं और भारतीय कला में 
जो स्थान 'अनन्त शयन', “ध्यान बुद्ध और 'नटराज' मूर्तियों का है, वही स्थान 
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बृहत्तर भारत की तिधारा 


दक्षिण-पूर्व एशिया में भूमिस्पर्श मुद्रावालीः 'नागबुद्ध प्रतिमाओं का है। परन्तु इस 
प्रतिमा की आकृतिगत तथा अलंकरणगत 'मानख्मेर' विशिष्टता चाहे जो हो, भाव- 
मूलत: भारत की वज्चासन-स्थित ध्यानी बुद्ध-प्रतिमा का अनुकरण मात्र है। आत्मा 
का स्रोत भारत या बोद्ों की भाषा में जम्बुद्वीप ही है। कला और साहित्य आत्मा 
और देह दोनों के दपंण हैं | प्रतीक रूप में जो बद्ध-प्रतिमा के लिए सही है, वही 
सही है थाईलण्ड अथवा समग्र दक्षिण-पूर्व एशिया की संस्कृति के लिए । इनके देह, 
अलंकार, आकृति यहाँ तक कि धमनी-शिरा में बहनेवाले रक्त तक अभारतीय हैं 
किरात-निषाद हैं, परन्तु इनके स्नायु-मण्डल में, मातस-लोक में और सबसे बढ़कर 
आत्मा में, भारत प्रतिष्ठित है । 

आज भी प्रति वर्ष जब मेनाम की घाटी में कृषि-उत्सव का शुभारम्भ होता 
है तो बंकाक के मरकत बुद्ध के मन्दिर के प्रांगण में मिथिला, वैशाली और त्रेता युग 
उतर आते हैं | भारत में रंगीन चुणं से 'चौक' पूरा जाता है तो थाईलैण्ड में फलों 
से यह अल्पना-विधान सम्पन्न होता है। प्रोहितगण क्ृषि-उत्सव की भूमि के चारों 
ओर मंत्र पढ़कर रक्षा-सत्र बाँधते हैं। प्राचीन मिथिला की परम्परा के अनुसार 
पहले राजा स्वयं आता था तो आजकल राज के क्ृषि-मंत्री महोदय परम्परागत 
राजकीय वेश में आते हैं और शिव तथा बुद्ध की मुत्तियों को दण्डवत करने के 
पश्चात्‌ स्वयं तीन हराई हल चलाते हैं और पीछे-पीछे राजवंश की नारियाँ स्वण्णं- 
पात्नों में रखे धान के बीज बोती चलती हैं। प्रोहित-कण्ठों से अनवरत संस्कृत स्तोत्ों 
का पाठ चलता रहता है। उत्सव के समापन के समय प्रजा धान के बीजों को लूटती 
है । इसका एक दाना पा जाना भी लक्ष्मी का आशीर्वाद माना जाता है । 

जिस दित मैंने एक आधुनिक पयेटक की पुस्तक में, मेनाम घाटी में क्ृषि 
समारम्भ के उक्त वार्षिक उत्सव का वर्णन पढ़ा, उस दिन मैंने बृहत्तर भारत (ग्रेटर 
इंडिया) के बारे में कल्पना तरंगायित,मन से चिन्तन किया ।* मैं लाल, नारंगी, हरी 
और नीली ईटों के मेल से बते उन असंख्य “श्री बाटों' का स्वप्न देखता रहा जो 
मेनाम के निममेल प्रसन्‍न जल में झलमल प्रतिबिम्बित होते हैं। ये 'श्री बाट' भारत 
की अभोगोलिक भाववमूरत्ति रचते हैं क्योंकि इनके भीतर भारतीय बुद्ध और भारतीय 
शिव के पद्मासन प्रतिष्टित हैं | दक्षिण-पृव एशिया में देव-मन्दिरों को बाट' या 
'पाथ' कहते हैं तथा देवमण्डपों को 'चण्डी । उस दिन मैं सारी रात स्वप्न देखता 
रहा, अमरावती, ताम्नलिप्ति, मांजीवरम या गोदारा से छूटे जलयानों, अर्णंव पोतों 
और रंगबिरंगी नोकाओं का स्वप्न; बनारसी मयरपंखी से लेकर गौड़ीय मल्हन, 
चम्पन, पानसी, मणिक डोंगा और उत्कलीय ऐराबत पोतों का अद्भूत स्वप्न, उनके 
हरित-तील और केसरिया पालों के स्वप्न; उनकी धीर-मन्थर हंसगति का स्वप्न; 
उन पर लदे, कौशेय-क्षौ म, ताँबे चाँदी और सोने के शिल्प, मणिमाणिक जड़े अलंकारों 
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से लेकर सुगन्धित द्रव्यों, ओषधियों, गांगेय जटामांसी, असमीया का लागरू; काष्ठ 
चन्दन तथा हाथीदाँत के स्वप्न; मंजषाओं में बन्द तालपत्न की पोथियों का स्वप्न; 
ब्राह्मणों के त्रिपु०्ड-अंकित ललाटों तथा श्रमणों के शान्त मुख-मण्डलों का स्वप्न; 
सबसे बढ़कर जलधि की उत्ताल तरंगों पर झलती एक नौका पर चढ़ी एक अकेली 
उत्पलवर्णा राजकुमारी का स्वप्न जिसके हाथ में बोधिवक्ष की एक कछी है, और 
आश्चय यह है कि लहर किसी मंत्र या अदृश्य शक्ति के प्रभाव से उस नौका को 
बिना नाविक के ही वाहित किये जा रही हैं। मैं सारी रात इतिहास-सम्‌द्र पर 
विचरण करता अदृश्य पवन बनकर, इधर-से-उधर तक और रह-रहकर उस अकेली 
नौका की ओर लौट आता था और बार-बार देखता था उस अकेली लतान्सी 
पतली, चम्पक आभावाली राजकमारी को । बार-बार पूछने की इच्छा होती थी कि 
तुम कोन हो, क्या तुम मेनाम नदी की राजकन्या हो, तुम्हारे हाथ में यह बोधिद्रुम 
की नन्‍हीं शाखा क्‍यों है? इस में नीला कमल और नीलाशुक क्‍यों नहीं 
विराजते ? उदास राजवन्या, तुम यदि बता दो कि तुम कौन हो तो तुम्हारी विराग 
कथा को मैं रागरंजित कर दूंगा और तुम्हारी कीति के श्लोकों को तालपत्ों पर 
अंकित कर प्रत्येक दिशा में बाँठ आऊँगा। परन्तु मेरे मन-पवन को कोई उत्तर नहीं 
मिलता । और वह अनाम। रूपसी उत्ताल समुद्र की तरंगों पर बहती चली जाती है 
किसी सुदूर प्रवाल-द्वीप या लवंग-ढीप की ओर, अथवा दारुचीनी के सूगन्धित बनों 
की ओर । मेरा मन-पवन सारे दृश्य को अतृप्त भाव से देखता रह जाता है । 
अब मैं श्वेत हाथियों की नदी मेनाम की चर्चा समाप्त कर रहा हूँ । श्वेत 
हाथी और ऐरावत गजों की यह नदी मेनाम मुझे उतनी ही प्रिय है जितनी गंगा- 
ब्रह्मपत् और गोदावरी-कृष्णा हैं। जब भारतीय मन इसके तट पर भी विचरण 
करता है, भारतीय कल्पना के मंगलमय श्वेत गज इसकी धारा में भी जलपान करते 
हैं, और भारतीय बुद्ध के यह भी पद-प्रक्षालत करती है, तो यह मेरी दृष्टि में किसी 
भी भारतीय पृण्य सलिला से किसी भी अथ में कम नहीं । औरों के लिए ये सारी 
नदियाँ-मात्र जलधाराएं हैं। परन्तु मैं इन्हें मानस-लोक की बिरजा नदी का प्राकृत 
रूपान्तर मानता हूँ | मैं यदि कोई बंदिक कवि होता तो बृहत्तर भारत का नदी- 
सूत्र रचता ओर गंगा-सिन्धु-कावेरी के साथ ब्रह्मपृत्र एवं इरावदी-मेनाम-मीकाडः को 
जोड़कर नये 'सप्तसिन्ध्‌ की वन्दना प्रस्तावित करता । 





१. मोड '--“मूंगफलोी' को “'चोना बादाम! भो कहते हैं। चोन' या “चीना' या 
'महा तीन! शब्द सरदंव झाघुनिक चीन का दोतक नहीं। यह ढोले तौर पर सम्पूर्णत: किरात-भूमि 
(दक्षिण-पूवं एशिया) के लिए ग्राता है । 

२. प्रेटर इंडिया--“बुहत्तर भारत” शब्द में शायद किसी को साम्राज्यवाद की गन्ध मिले, 
इसी से आजकल 'प्रतर भारत' (07(07 ॥70|9) भी कहने का रिवाज है । 
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मीकाड -गाथा 


कहाँ मीकाड की गंगा और कहाँ अपना जम्बद्वीप ? तो भी किस्मत खींच ले 
गई उस ब्राह्मण को । स्वंचञ्चु राजपक्षी-जेसा एक शस्त्रधारी ब्राह्मण । कहते हैं वह 
कोई गंगाती री ब्राह्मण था | चीनी राजदूत काड टाई के द्वारा बाँसपत्नों पर उत्कीर्ण 
कथा में ऐसा ही लिखा है। यह कथा ईसा की तीसरी शताब्दी में उत्की्ण की गई 
थी। बस के पतले पत्तरों पर । उस पर सूखी स्याही मल दें तो अक्षर अब साफ़- 
साफ़ उभर आते हैं। आधुनिक राजनीति अपनी माया का ढाबर पानी इन पन्नों 
पर बिखेर चुकी है। ये लिप-पुतकर अस्पष्ट हो गये हैं। परन्तु मोौकाड़ के जल में 
उन्हें पखारकर, धो-पोंछकर यदि आज भी सखी स्याही मल दो तो अक्षर फिर 
बोलने लगेंगे कि जम्ब॒द्वीप की एक पवित्र नदी (गंगा ही होगी, और कौन होगी ? ) 
के तट पर एक धनुर्धर ब्राह्मण कमंफल माँगता हुआ सुवर्ण भूमि के अन्वेषण में, समुद्र 
की लहरों के सकेन शीर्ष को अपने डाँडों से पीटता हुआ आ पहुँचा एक दिन मीकाड 
के विकोण मुहाने पर, जहाँ नदी और समुद्र परस्पर मुख मिलाने में तल्लीन थे, 
जहाँ भयानक एकान्त था, नदी और समृद्र संगम-रत थे; जहाँ तट की दलदल-कीच 
में ऐसी-ऐसी प्राणभक्षी अद्भूत लताएं थीं कि किसी भी उतरनेवाले को जकड़कर 
चूस डालें; वनस्पतियों के असंख्य बरोहों और जठाओं के मध्य सिसकारी भरते हुए 
असंख्य तक्षक थे जो अपनी पद्मपराग मणियाँ मुख से उगल देते तो अंधेरे कोटरों 
में हल्का रहस्यमय प्रकाश छा जाता । प्राचीन चीनी लेख की इस वार्त्ता को पन: 
दुहराया है चम्पा (दक्षिण वीयतनाम) के एक शिलालेख ने भी । अतः उक्त ब्राह्मण 
वी यह साहसिक यात्रा समस्त दक्षिण-पूर्वी एशिया की जनश्रृति का एक अंग है। 
कहते हैं कि दृश्य की सारो भयंकरता के बावजूद ब्राह्मण ज़रा भी विचलित नहीं 
हुआ । उसने जनमेजय राजा ओर आस्तिक मुनि की गृहार लगाई और अपने गृह 
अश्वत्यामा महाराज का स्मरण किया जो चिरजीवी बने जम्ब॒द्वीप के जंगलों में 
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आज भी विकल विचरण कर रहे हैं। फिर वरुण-सूकतों का पाठ करते हुए उसने 
अपने त्विशल को परे वेग से फेंका जो सनसनाता हुआ मंत्र-प्रेरणा के बल पर नदी-मुख 
से कई योजन दूर जा धँसा । अश्वत्थामा महाराज को दिये गये स्वप्न के अनुसार 
यहीं पर उसे अपनी राजधानी का पत्तन करना चाहिए। ब्राह्मण ने अपनी नौकाओं 
को तट से भिड़ाने का आदेश दिया तथा जलदेवता सहस्रशी्ष नाग का नाम जपता 
हुआ आगे बढ़ा । तट की अन्य वनस्पति गुहाओं में विचरते हुए तक्षकों और कर्को- 
टकों ने मारे भय के अपनी-अपनी मणियों को पुन: मूंह में छिपा लिया | वे रंध्र- 
छिद्र या स्वर-पात में छिपने लगे । सम्भवत: ब्राह्मण के शीश पर नाग देवता के नो 
फर्णोवाले अदृश्य छत्न को उन्होंने भाँप लिया था। ब्राह्मण ने मीकाड की उपत्यका 
के दक्षिण भाग में अपना राज्य स्थापित किया और राजधानी “व्याधपुर' की 
जिसकी चर्चा फाहियान ने भी की है, नींव डाली | कहते हैं कि पाताल लोक की 
नाग कन्याओं ने उस ब्राह्मण की आरती उतारी, वरुण कन्याओं ने मणि-माणिक की 
अँजुरी प्रदान की और नागों की राजकन्या ने अपने अलंकृत यौवन से उसे धन्य 
किया । चम्पा में प्राप्त चौथी शती के एक लेख के अनुसार उस ब्राह्मण का नाम था 
कौण्डन्यि और नागकन्या का नाम था सोमा । कौण्डन्यि और सोमा के माध्यम से 
वत्तमान कम्बोडिया (कम्बोज) के इतिहास के सोमवंश का सूत्रपात होता है । 
आयंपर्व निषाद-किरात संस्क्ृतियों में मात्सत्ता की प्रधानता थी अतः गोत्र-नाम 
माता के अनुसार ही चलता था । 

परन्तु चीनी लेख में, जो चम्पा के उपय्‌बत शिला-लेख से एक सौ वर्ष 
प्राना है, ब्राह्मण का कोई नाम नहीं दिया गया है और उक्त देश की राजकुमारी 
का जो नाम दिया गया है वह है “सरोवक्ष को पत्ती” और नगर का नाम है 
"शिकारियों का नगर जो “व्याधपुर' शब्द का चीनी अनुवाद है। चीनी लेख से 
अन्दाज़ लगता है कि यह घटना ईसा की प्रथम शती की है और चम्पा के अभिलेख 
से पता चलता है कि यह तीसरी या चौथी शती की बात है, क्‍योंकि शिलालेख 
चतुर्थ शती का है । दोनों लेख सम्भवत: सत्य की इतिहासगत आकृति को न व्यक्त 
करके ऐतिहासिक सत्य के मिथकीय रूपान्तर को व्यक्त करते हैं । मूल बात यह है 
कि ईसा की प्रथम शतियों में भारतीय उपनिवेशकारियों का आगमन मीकाड् की 
उपत्यका में घटित हुआ था । चीनी दस्तावेजों में सुरक्षित जनश्रुतियाँ बताती हैं कि 
जब जम्बुद्वीप के उस ब्राह्मण की रणतरी आकर दक्षिण चीन समुद्र के उपकल 
अर्थात्‌ वत्तमान कोचीन चीन जा भिड़ी, तो तट-देश के नागवंशीय किरातों की रानी 
अपनी सेना के साथ उसके सम्मुख आई जिसमें पुरुष वल्कलधारी थे और 
नारी सैनिक नग्न । उनकी शीषंचड़ा में हरित या नीलमणियाँ गूंथी थीं और हाथों 
में थे अनगढ़ शस्त्र । उक्त ब्राह्मण ने अपने गुरु अश्वत्थामा का स्मरण करके रानी 
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की नौका पर वरुणपाश फेंका जिसकी अँकसी रानी की नौका के सीमन्त में जा 
धंसी, नौका छटपटाती रही और जम्बुद्दीप के नाविकों के कशल हाथ पाश के गोन 
को खींचते रहे । इस प्रकार रानी का अपहरण हो गया । अद्वत्थामा के उस शिष्य 
ने तुरन्त आकर रानी के नग्न गात् पर अपना कौशेय उत्तरीय डाल दिया । रानी 
वस्त्र का प्रथम अनुभव करके लज्जा से अवनत हो गई और आश्चयंचकित भी । रानी 
के समपंण का अर्थ हुआ सारी जाति का समपंण । बाद में उसी ब्राह्मण ने इस द्वीप 
के निवासियों को वस्त्न बनना सिखाया, पहनना-ओढ़ना सिखाया, धनुर्वेद सिखाया, 
रंधन-कला, कृषि-कला और शाला-निर्माण कला सिखाई। इस प्रकार चीनी जन- 
श्रुतियों के अनुसार मीकाड नदी की दक्षिण उपत्यका में भारतीय उपनिवेशों का सत्र- 
पात हुआ जिसे चीनी भाषा में 'फाउनान' कहते हैं और जिसके अन्तगंत दक्षिण 
कम्बोडिया और कोचीन चीन के प्रदेश आते हैं। वे नागवंशीय मूल निवासी, 
जिनकी रानी इस भारतीय ब्राह्मण कौण्डन्यि के प्रेमपाश में उलझ गई सम्भवत: 
मानख्मेर (मोड या मालय) नस्ल के थे। यह कौण्डन्यि भारतीय 'ईनियास' था 
और यदि वजिल-जेसा कवि होता तो उसकी प्रेम-कथाओं और युद्ध-गाथाओं पर एक 
महाकाव्य लिखता । भारतीय पुराणों में मानख्मेर वंशीय लोगों के लिए यदि वे 
कूलीन हुए तो नागवंशीय क्षत्रिय कहा गया है और यदि वे जन-साधारण हुए तो 
निषाद । परन्तु इनकी नस्ल और जाति एक ही है। भाषा वैज्ञानिक इन्हें आस्ट्रिक 
कहते हैं । सत्रह नदी, सात समद्र पारकर इन प्रदेशों में भारतीय व्यापारी जाते थे 
और मणि-माणिक, हाथीदाँत और सुगन्धित मसालों से भरी नौकाएँ लेकर लौटते 
थे। इन प्रदेशों का ही वर्णन रहस्यमय नागलोक कहकर किया जाता था तथा माणिक- 
मरकत की पाव॑त्य खानों और मोती-प्रवाल के आकर, समुद्रों के सान्निध्य में रहने- 
वाली इस जाति का सम्पक मणियों और स्वर्ण से घनिष्ठ भाव से जुड़ा माना गया। 
फलत: 'तागमणि की अवधारणा का विकास हुआ और कालान्तर में सर्प और 
हाथी से भी '"नाग' शब्द के कारण यह जनश्रुति जुड़ गई। 'नाग' शब्द का अर्थ 
पहाड़ और वक्ष दोनों होता है । इसी से आख्यक और पार्वत्य जातियों के लिए नाग 
संज्ञा उद्भूत हो गई | दूसरा कारण यह भी हो सकता है कि इनमें से कछ प्रजा- 
पतियों का 'टोटेम (जाति प्रतीक) 'नाग' रहा है क्योंकि सम्पूर्ण दक्षिण-पूर्व 
एशिया (सियाम, मलय, कम्बोडिया आदि) में नाग एक महत्त्वपूर्ण कला-रूढ़ि या 
कला-प्रतीक रहा है भारतीय कमल या सिंह की तरह। नाग इनका जल-देवता है 
ओर सहस्नर फणोंवाला समुद्र इसकी सगृण मूर्ति है। इनकी देवमूर्तियों पर नागछत्त 
चाहे वह पाँच फणवाला हो या नी फणवाला, इनकी एक शिल्पगत विशिष्टता है। 
सम्भवतः नाग संस्कृति के सम्पक में आकर ही भारत में अनन्तशायी देवता की 
कल्पना की गई है । 
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मीकाडः की उपत्यका इस प्रकार अद्भुत घटनाओं की भूमि रही है। सुवर्ण 
द्वीप के आगे का नागलोक यही कम्बोडिया (कम्बोज), वीयतनाम और लाओस 
ही हैं । अवश्य ही भारतीयों का रूमानी नागलोक कम्बोीज और दक्षिण वबोयतनाम 
(अनाम और चम्पा प्रदेश) तक ही सीमित है। हिन्द चीन के बीचों-बीच महान्‌ 
अनामी की डिर्लारा पवंत-श्वृंखला इस क्षेत्र की सुषुम्ना अस्थि रचती है जो पूरे क्षेत्र 
का भौगोलिक नहीं सांस्कृतिक विभाजन भी कर देती है। इस पव॑तमाला के 
उत्तर और पूर्व में चीनी 'ड्रेगन' का प्रभाव रहा है और दक्षिण-पश्चिम में भारतीय 
धमंच* का । इसी क्षेत्र में भारतीय कल्पना का नागलोक रहा है जहाँ विष्णु अनंत 
समुद्र का रूप धारण करके सहतल्नफण नागदेवता की शय्या पर शयन करते हैं। संभवत: 
इसकी अवचेतना में वे कभी जाग्रत भी थे | तभी तो विश्व का सबसे बड़ा मन्दिर 
अंगकारे कभी उनका मणिकट था। बाद में बद्ध विग्रह की भी सह-अवस्थिति 
उसी मन्दिर में हो गई । परन्तु आदि विग्रह था गरुडवाहन विष्णु की ठोस सोने 
की बनी हुई मूर्ति । दक्षिण-पूर्व एशिया में शिव, विष्ण और बुद्ध तीन देवताओं की 
सहस्थिति रही है । आज भी दंनंदिन व्यवहार में बुद्ध-ही-बद्ध हैं, परन्तु शिल्प और 
साहित्य में शिव और विष्णु समान भाव से जनश्रद्धा के पात्र हैं। अवश्य ही ऐसा 
घटित हुआ है रामायण और महाभारत के व्यापक प्रभाव के कारण । 

हम भारतीयों को नदी बड़ी सुन्दर लगती है। अवश्य ही औरों को भी 
लगती ही होगी । परन्तु हम पहाड़ और समुद्र से ज्यादा नदी के रूप और गण पर 
ही आसक्त रहते हैं; उसमें भी हिमालय से निकली नदी के प्रति और ज़्यादा। 
हिमालय से हम भौगोलिक ही नहीं आत्मिक स्तर पर भी जुड़े हैं। हिमालय 
का स्मरण आते ही तुरन्त 'विगलित करुणा, जाह्नवी-यमुना' की याद आ जाती 
है, प्रशस्त-उदार सिन्धु और ब्रह्मपुत्र का स्मरण हो आता है। मीकांग (उच्चारण 
के अनुसार 'मीकाड़ः ) दक्षिण-पूर्व एशिया की मुख्य नदी है और ख़ास हिमालय से 
निकलकर तिब्बत की मालभूमि से निकलती है। तो भी हिन्दुस्तानी माटी-हवा में 
पला मेरा मन इसके प्रति भी सहज श्रद्धाशील हो जाता है। ऐसा बहुत-कुछ इस नदी 
के नाम के कारण है। 'मीकाड' का अर्थ है गंगा माता'। 'मी' और 'मे' का 
किरात भाषाओं में अर्थ होता है 'माता'। 'कांड' मूलतः 'कड” (कंग:>गंगः) 
का रूपान्तर है और उसी किरात-निषाद धातु से निकला है जिससे 'गंगा' शब्द 
आता है। गंगा का मौलिक अर्थ आज भी हिमालय की भारतीय किरात-भूमि में 
'नदी' ही होता है और अनेक नदियों के नाम से इसके जुड़ने का रहस्य यही है। 
गंग > कंग > किआइ: > काड” आदि ध्वनियाँ हिमालय और हिमालय की पृष्ठ- 
भूमि तिब्बत से निकली नदियों के नाम से युक्त पाते हैं। सीकिआड्‌, मीकाड, याड़ 
टी-सी किआडः आदि। इसी तरह दूसरी 'फेनीम' (ध्वनिमूल) है 'साइ'। इस 
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प्रकार एक रूप 'हाई भी होता है। यह तिब्बत और चीन की नदियों के नाम से 
जुड़ा है 'साडपो (्रद्मापुत्न के तिब्बती भाग के नाम का अथ है 'बुद्ध नदी) साइबा 
(काली नदी); साइकाई (लाल नदी) और चीन की प्रसिद्ध 'हाइहो (किरोत नदी 
या पीली नदी) भारत में इसी तरह काली गंगा, धवली गंगा, नील गंगा, दूध गंगा, 
आदि अनेक नाम हैं जिनमें गंगा शब्द इसी अथ॑ में जुड़ा है। कहने का तात्पयं यह है 
कि 'मीकाड' का भी शब्दार्थ होता है गंगामंया' ही। यह ठेठ हिमालय से भले 
ही न निकले, पर इसका भी उद्गम हिमालय का निजी प्रतिवेश तिब्बत की माल- 
भूमि से ही है। यह दक्षिण-पूर्व और दक्षिण एशिया (भारत-पाक) की सबसे बड़ी 
नदी है, गंगा-सिन्ध॒-ब्रह्मपुत्र में से प्रत्येक से इसकी लम्बाई अधिक है। यह कुल २६०० 
मील लम्बी है जबकि भारतीय नदियाँ सिन्ध्‌ १६८० मील और ब्रह्मपुत्र १५०० मील 
तथा गंगा १५४० मील हैं । पूरे एशिया में याँग टी-सी किआइ, हाइहो और बामूर 
के बाद इसका चौथा स्थान है | यों विश्व की सबसे बड़ी नदी है नील जो ४१४५ 
मील लम्बी है। 

मीकाड की गंगा जनमती है तिब्बत के पठार में, उसके पूर्वी सीमान्त में । 
यहाँ से कमोतेश सौ मील दूर पर चीन की याँग टी-सी किआइड का जन्म होता है । 
यदि हम चीन-तिन्वत और दक्षिण-पर्व एशिया के नक्शे पर दृष्टि डालें तो पता 
चलेगा कि नदी पहले-पहल पठार पार करके दक्षिणमुखी होकर चीन के यून्तान 
प्रदेश में प्रवेश करती है और तत्पश्चात्‌ थाईलेड (स्थाम) में । फिर यह नदी लाओस, 
कम्बोडिया की मध्य सीमा बनाती हुई दक्षिण को ओर ही ढलती रहती है। अन्त 
में यह दक्षिण वीयतनाम (कोचीन-चम्पा) में प्रवेश करके साइगोन के प्रतिवेश में 
नदी-मुख की रचना करती है और दक्षिण चीन समुद्र में विलीन हो जाती है। अत 
मानवीय भूगोल की दृष्टि से यह थाईलेड, लाओस, कम्बोडिया और दक्षिण वीयतनाम 
की नदी है । उत्तर वीयतनाम से इसका कोई सम्बन्ध नहीं। वहाँ की नदियाँ है 
सोडबा' (काली नदी) और 'सोडबाई (लाल नदी) जिसके नामकरण में 
सोड' या 'साड' ध्वनिमूल है। संस्कृति और इतिहास को दृष्टि से उत्तर वीयत- 
नाम चीनी चीनी' है, परन्तु दक्षिण वीयतनाम 'हिन्दी चीनी । बदली हुई 
राजनैतिक स्थिति में दो-चार शरत्तियों से नहीं सहलाब्दियों से दक्षिण वीयतनाम 
(चम्पा और अन्‍्नम) थाईलेड और कम्बोडिया को ही तरह 'बुद्ध-हदय का एक 
टकड़ा है । अवश्य ही भाषा और समाज की दृष्टि से दोनों वियतनाम परस्पर 
अविभाज्य हैं । यों यह सही है कि इस नदी का सांस्कृतिक परिमण्डल विशेष रूप से 
कम्बोडिया और लाओंस के अन्तगंत ही आता है, ठीक वैसे ही जैसे गंगा की दो-एक 
उपधाराएँ बाइला देश में भले ही बहें, परन्तु नदी का सांस्कृतिक परिमण्डल भारत- 
भूमि ही है । 
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मीकाड २६०० मील लम्बी एक छरहरी शैल-संभवा अप्सरा है। अप्सरा 
अर्थात्‌ जलकन्या जो अप (जल) से उद्भूत हुई हो। नदी की उत्स-भूमि को 'पर' 
कहते हैं और सागर-संगम-स्थल को नदमुख । गोया नदी पत्थर के कढोर हृदय में 
छिपी थी, अचानक किसी आवेग से अवश होकर बाहर आ गई, सष्टि-गृहा के 
बाहर, अपनी पूरी लम्बाई २६०० मील के देह-विस्तार तक सरकती हुई बाहर 
निकली जन्मजात पर्ण यौवना उवंशी की तरह : उवंशी भी हिमालय के देवता के 
शिलामय उरुदेश से निकली शिला-सरोरुह है और मीकाड भी शल-संभवा अप्सरा 
है । तत्पश्चात्‌ यह नदी बाहु पसारकर, चम्बन प्रस्तुत होठोंवाले उदग्रीव भावमुख 
के साथ जा मिलती है । अनन्तशीर्षा अनन्तबाहु समुद्र से जिसके वक्ष पर कौस्तुभ 
मणि है और जो योगनिद्रा छोड़कर उत्कण्ठा विकल होकर नदी की व्यग्र प्रतीक्षा 
कर रहा है अन्यथा उसके हृदय में असंस्य मणि-माणिक, शंख, अप्सराएं, अमृत-घट 
और महाविष सभी क्‍यों जन्म लेते ” उसका रत्नाकर-रूप उसकी सविकारता के 
कारण है । यदि वह निविकार रहता तो आकाश की ही तरह शांत रहता । चत की 
झकझोरती वायु में यह रजोगण से भर जाता है । भादों की काली रात में यह 
तमोगण से आच्छादित हो जाता है । अनुरागमयी ऊषा से यह अबीर खेलता है, 
मध्याह्न में तपत्त और उदास हो जाता है तथा संध्या के रूप को देखकर यह काम- 
लोलप और रतनार चक्ष्‌ हो जाता है। अतः आकाश शान्त-समाहित नहीं रहता, 
तो औरों का क्‍या कहा जाये ? सच तो यह है कि सृष्टि और स्थितिपर्बो में कछ 
भी 'विशुद्धम्‌ शान्तम्‌ विरजम्‌' नहीं। माया अपनी चित्रसारी में बत्तीस लक्षणों से 
युक्त सौन्दयं का रूपमय संकेत क्षण-प्रतिक्षण दे रही है। ऐसे में शान्त-समाहित- 
विशुद्ध कुछ भी नहीं रह सकता । इसके लिए तो तिरोधान और प्रत्यय के कल्पों 
की प्रतीक्षा करनी पड़ेगी। नदी की चंचल धार, विश्वव्यापी कामना-विह्ललता का 
ही एक प्रतीक है जिसके आधार पर जीव-जीव परस्पर जुड़ा है, ओर संसार की 
रचना, प्रतिरचना चाल है। 

मीकाइडः का जन्म होता है तिब्बत-सीमान्त के मृत्यु-गीतल हिम-पठार से । 
हिमालय “दिशि-देवात्मा है। इस देवता के वज्ञासन की हिम-यवनिका रचता है 
तिब्बत का पठार । इसके पूर्वी छोर पर चीन के एक छोटे-से कस्बे 'यू-श्‌ २० मील 
पूर्व तिब्बत-भूमि से यह नदी मीकाडः निकलती है । याड टी-सी किआड और सालिवन 
दोनों नदियों के उदगम इससे क़रीब सौ-सौ मील दूर पड़ जाते हैं। नदी पहले 
दक्षिण-पू्व की ओर मुख करके चलती है। फिर दक्षिण दिशा की ओर मोड़ लेकर 
यह नदी चीन के यून्नान-अंचल में प्रवेश कर जाती है, जो वस्तुतः बर्मा-चीन- 
थाईलैण्ड और हिन्दचीन (लाओस ) के साथ चौमृख जुड़ा हुआ है। यही यून्नान प्रदेश 
अफ़ी म का मुख्य क्षेत्र है तथा इसी के अन्दर नानचाओं की प्रसिद्ध रियासत है जिसका 
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अपार ऐतिहासिक महत्त्व है। ईसा की प्रारम्भिक बस्तियों के नाम थे गांधार 
और मिथिला तथा भारतीय मिथिला के अनुकरण पर ही इनके राजा को 
'विदेह राज' की विरह से सम्बोधित करते थे। यह चीन का धर दक्षिण 
पद-प्रान्त है । और इसके नीचे है इरावदी के स्रोत के पास 'मेमो' नामक 
क्षेत्र । चीन जाने का प्राचीन मार्ग, 'माणिक पथ' जाता है इसी मेमो से होकर। 
इरावदी स्रोत का उत्तरी भाग मरकत और माणिक पत्थरों के लिए जगद्विख्यात 
रहा है। भारतीय सौदागर प्राचीन काल में इसी पथ से होकर चीन जाते थे 
और दक्षिणी सीमान्त में प्रवेश करके उन्हें नानचाओ की भूमि मिलती है। मौयंयुग 
के बाद के राजनीतिक परिवतेंनों के कारण कुछ साहसी क्षत्रियों ने मगध और मिथिला 
से आकर यहाँ पर अपने उपनिवेश स्थापित कर लिये थे और क़रीब हज़ार वर्ष 
तक इन भारतीय बस्तियों का अस्तित्व रहा है। उन्होंने इन स्थानों को भारतीय 
नाम दे रखा था यथा गांधार, मिथिला और गृघ्रक्ट । इसी क्षेत्र में १०वीं शती में 
थाइयों का उपनिवेश था 'सेंगराय' या 'सेंगराई' और इन थाइयों ने ही रामकारेड्‌ 
के अधिपतित्व में दक्षिण-उत्तर मेनाम की घाटी पर अधिकार जमा लिया तथा मानों 
की द्वारावती को अपने अधीन कर लिया था। ये थाई राजा रामायण-संस्क्ृति के प्रेमी 
निकले। ऐसा सम्भवतः इसलिए सम्भव हो सका कि नानचाओ प्रदेश में ही वे इस 
संस्कृति के सम्पर्क में आ चुके थे। इनसे सौ-दों सौ वर्ष बाद इसी तरफ से “मैथेई 
जाति के किरात गण भारत में नगा प्रदेश में घुसे और वत्तमान मणिपूरी जाति 
इन्हीं की सन्‍तति है। समाज-विज्ञान का एक सिद्धान्त है कि संस्कृति नहीं बदलती । 
उसकी आकृति और अलंकरण में पूरी तरह परिवर्तन हो जाने पर भी उसकी आत्मा 
ज्यों-की-त्यों रह जाती है। यदि ऐसी बात है तो मणिपुरी जाति के अन्दर १६वीं 
शती के वष्णव पुनरुत्थान के मूल में यह संकेत भी निश्चित मालूम होता है कि ये 
'मंथेई चीनी मिथिला से किसी-न-किसी रूप से जुड़े थे और एक तरह से यह 
भारतीय संस्कृति का पुनः: गृहागमन ही है। 'मेथेई शब्द की ध्वनि भी इसी बात 
का संकेत करतो है। यद्यपि मणिपुर के वत्तंमात इतिहासकार इस शब्द की ऐसी 
व्याख्या न देकर इसे किसी अज्ञात किरात भाषा का शब्द मानते हैं। जो हो, परन्तु 
कीकाड के नानचाओ क्षेत्र में चीनी गंधार, चीनी मिथिला और चीनी गृध्रकूट का 
कई शताब्दी व्यापी अस्तित्व एक अदुभुत घटना है। रक्त माणिक और नील मरकत 
खण्डों की खोज में भारतीय सौदागर तथा उपनिवेश की खोज में भारतीय राज- 
कुमारगण यहाँ तक अवश्य पहुँचे थे। मणि-माणिक का आकर्षण मनुष्य के लिए 
इतना प्रबल है कि वह इसके लिए कौन-सा खतरा मोल नहीं ले सकता ? दुर्ग 
अरण्य में कलेजा हाथ पर रखकर धँस जाता है, अतल समुद्र में नाक-कान-आँख 
बाँधकर गोता लगाता है, उत्तुंग मेहओं का आरोहण करता है, इन निर्जीव रसहीन, 
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गंधही न, शब्दहीन और स्पशं-कठोर पत्थरों के लिए जिनमें केवल रूप-ही-रूप है और 
कुछ भी नहीं | दृष्टि-सुख में कितनी माया है, कितनी दुनिवार तृषा है, कितना 
प्रबल आकर्षण है। इतिहास-पुराण बार-बार चेताते हैं कि इस दृष्टि-सुख से आँखें 
चाँधिया जाती हैं, विवेक के नेत्र मूँद जाते हैं, आत्मा ग्लानि से सम्पूटित हो 
जाती है। “भिक्षुओ, आँखें जल रही हैं! सारा दृश्यमान जगत्‌ तल रहा है! 
परन्तु इस चेतावनी का कोई असर नहीं होता और दुनिया कभी सजीव, तो कभी 
निर्जीव रूप के शंख-विष को बड़ें मौज से पान करती है। रूप की खोज आत्म- 
पीड़न का एक अद्भत नशा है। 

मीकाडः नदी इस चीनी प्रदेश में दुगंगम गिरि-खातों और दर्रों के बीच बहती 
है और इस पव॑तीय अंचल में घास-काई-शवाल और श्यामल हिम पूर्वा को छोड़कर 
कोई उन्नत श्रेणी की बनानी इसके तट का श्वृंगार नहीं करती। अवश्य ही कहीं-कहीं 
ग्रीष्म में बफ॑ पिघलती है ओर पहाड़ों की छाया में भरभ्री मिट॒टी रहती है। इससे 
ग्रीष्म ऋतु में असंख्य अनामा फलों का जन्म होता है और मीकाड़ के पथ पर जगह- 
जगह छोटी-बड़ी पृष्पवीथियों की रचना हो जाती है । ज॑से-जंसे नदी दक्षिण की ओर 
बढ़ती जाती है बनानी का रूप स्पष्ट और बंविध्यपर्ण हो उठता है तथा वक्षों की 
शुरुआत हो जाती है। लुआंग-प्रबांग (लाओस) तक आते-आते तो सारा तट घने 
दइयामल-हरित वक्षों से आरण्य ममंर और ध्वनि, संतुलन हो उठता है और कहीं-कहीं 
तो गाढ़-गम्भी र छाया के कारण भरी दुपहरी का रूप दारुण काली रात-जेसा हो 
उठता है। इसी मीकाड की अरण्य ममंर तट-रेखा के तीरे-तीरे चलते हुए थाई- 
वंशीय किरातगण मेनाम की दक्षिण उपत्यका-भूमि में उतर गये थे । मनुष्य के लिए 
प्रकृति में दुगंम तो बहुत-कुछ है, सुगम बहुत कम है, परन्तु अगम कुछ भी नहीं। मनो- 
बल और चेष्टा के द्वारा मनुष्य सारे अगम पर विजय प्राप्त करता आ रहा है। इस 
नदी नेदक्षिणमुखी होकर काफी दूर तक 'सियाम” (थाईलेड) और 'लाओ' (लव 
जाति) की रक्षा-परिखा का काय किया है। थाईलैण्ड में मानों (मोड) और थाइयों 
के आगमन से पूर्व लवों का निवास था । बाद में मान गषा आकर दक्षिण से लवों 
को मेताम की सुवर्णभूमि से बाहर कर दिया और मीकाइड के पूर्व प्रान्त में ही बचे 
रहे । मीकाड के पश्चिम में या तो वे नष्ट हो गये अथवा मानों तथा थाइयों में गल- 
पचकर अन्तभुंक्त हो गये । 

मीकाड लाओस के बाद कम्बोडिया में प्रवेश करती है। दक्षिण कम्बोडिया 
को तब 'फाउनान' कहते थे । और उससे जुड़ी हुई कौण्डन्यि ब्राह्मण तथा राजकन्या 
सोमा की प्रेमकथा का उल्लेख हम प्रारम्भ में कर चुके हैं। कौण्डन्यि-सोमा के वंशज 
अपने को चन्द्रवंशी भी कहते थे । उत्तर कम्बोडिया में 'चानला' (चाइला) राज 
था जिसके शासक 'रूमेर' वंशीय निषाद थे और अपने को “कम्बुज' या 'कम्बोज' 
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कहते थे । इन्हीं के नाम पर बाद में सभी कम्बोज कहलाने लगे । ओर परे प्रदेश ने ही 
कम्बोडिया (कम्बोज देश) की संज्ञा धारण कर ली। 'फाउनान' को ही 'फूनान' 
भी कहते हैं । वस्तुत: इसमें दक्षिण कम्बोडिया के साथ-साथ कोचीन चीन भी सम्मि- 
लित था | इसको राजधानी 'व्याधपुर का उल्लेख हम पहले कर चुके हैं । व्याधपुर के 
पास थी 'बनाम' की पहाड़ी और यह आधुनिक नानपेन्ह' (नाडपेन्ह) के दक्षिण में 
थी । 'नाडपेन्ह में 'नाडः या 'नडः ध्वनिमूल का सम्बन्ध 'नग्‌' से है जो किरात भाषा 
का शब्द है, अथ्थ है पव॑त | (भारत में 'नग' माने पंत होता है | तिब्बत में भी एक 
प्रसिद्ध १वंत का नाम है 'नड या नंगा पव॑त ) | सोमा नागवंशीय राजकन्या कही जाती 
है और नाग का शब्दार्थ यहाँ पहाड़ी हुआ । बाद में जनश्रुतियों और कथाकारों की 
रूमानी कल्पना ने इसे पाताल लोक की सूयंकन्या बताकर कौण्डीन्य और सोमा की 
कथा को रोमांस का रूप दे दिया। छठवीं शताब्दी में 'फूनान' के एक राजपुत्र ने 
चानला (उत्तरी कम्बोडिया) की कम्बुज (ख्मेर) राजकन्या से विवाह किया | इस 
राजकमार का नाम था भवबमंन । भववर्मन को चानला पाणिग्रहण के फलस्वरूप 
प्राप्त हुआ और फनान को भी उसने कालान्तर में अपने जेठे भाइयों से छीन लिया 
और दोनों राज्यों का एकीकरण करके 'कम्बोज' देश की स्थापना की जिसके. शासक 
सूर्य और चन्द्र दोनों के संयुक्त वंशधर कहलाये । इस कल्पना के पीछे दोनों राजक्‌लों 
की पूव॑जा राजकन्याओं के नाम हैं | दक्षिण कम्बोडिया (फ्नान) के आदि पिता थे 
कौण्डीन्‍न्य और सोमा तथा चानला के राजपुरुषणण महर्षि कम्बु और मीरा नामक 
अप्सरा के वंशज थे। 'सोमा' शब्द का सम्बन्ध चन्द्र और 'मीरा' का सूर्य से होने 
के कारण भवबमंन के बाद यह राजवंश संयुक्तरूप से चन्द्र और सूर्य का वंशधर 
कहलाया ।! 

ये अपने को कम्बोज क्‍यों कहते हैं ? एक कम्बोज देश तो भारत के उत्तर- 
पश्चिम सीमांत में है दाद-कम्बोज । तो यह दक्षिण-पूर्व में एक नया कम्बोज देश कैसे 
पेदा हुआ ? लगता है कि एक ही नस्ल और राष्ट्र के लोग हिमालय के उत्तर-पश्चिम 
सीमान्त से दक्षिण-पृ्व एशिया तक कभी अपने को प्रसारित किये थे। तभी तो एक 
इरावदी (वत्तमान रावी) उधर है तो दूसरी इरावदी बर्मा में है। एक कम्बोज उधर 
है तो अन्य कम्बोज इधर भी है जिसे आज अंग्रेजी के प्रभाव से हम लोग कम्बोडिया 
कहकर पुकारते हैं। डाॉ० रमेशचन्द्र मजूमदार के अनुसार मनिख्मेर (जिसे मालय 
और नागवंश भी कहते थे) निषाद (आस्ट्रिक) थे और ये दाद-कम्बोज कश्मीर से 
लेकर समूचे हिमालय के पद-प्रान्त से लेकर, दक्षिण-पूर्व एशिया तक फंले थे । 
भारत से ही इस जाति का विकीरण दक्षिण-पूर्व दिशा में हुआ है। यही डॉ० 
राजबली पाण्डेय का भी मत है। इसी से दोनों छोरों पर कम्बोज जाति की अवब- 
स्थिति सम्भव है। कम्बु ऋषि और मीरा जो रुद्र लोक की अप्सरा कही जाती है, 
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बाद की पौराणिक कल्पनाएँ हो सकती हैं । यह भी सम्भव है कि कुषाणों को कोई 
शाखा कभी यहाँ पर पहुँची थी। चीनी अभिलेखों में एक भारतीय राजा 'चण्डन' 
का उल्लेख है जो कभी फनान का शासक था और यह “चण्डन' या 'चण्ड क॒शाण 
राजाओं का विरुद रहा है। हो सकता है कि गुप्त साम्राज्य के उदय के साथ कोई 
कशाण राजकुमार इधर भाग आया हो और यहाँ पर राजवंश की स्थापना कर गया 
हो । 'मीरा' शब्द की आमदनी भारतीय भाषाओं में भी शककशाण या यवन (पार- 
सीक) परम्परा से ही हुई है। यह 'मिहिरा' का अपभ्रृंश है और 'मिहिर' (सूयं) 
ईरानी आये देवता 'मित्र का। कम्बोडिया के उत्खनन पर भी कुछ गांधार-कुशाण 
सामग्रियाँ प्राप्त हुई हैं। कम्बोजों के आदि-पुरुष ने जो इनकी ही लोकश्रुति के अनु- 
सार जम्ब द्वीप के कम्ब स्वयंभूव ऋषि थे, जिस रुद्र कन्या का अथवा महेश्वर द्वारा 
प्रदान की गई जिस अप्सरा का वरण किया था, वह कोई कुशाण राजकन्या थी। 
इतिहास चाहे जो कहे इनकी लोकश्रृति में 'कम्बोज' (आज भी “कम्बोजिया' ही 
शुद्ध देशी उच्चारण है 'कम्बोडिया' नहीं) नाम का यही कारण है। ये जम्बु द्वीप के 
ऋषि संभवत: अनायंगोत्नीय मानस्मेर (निषाद) थे । कम्बु का अथ होता है शंख । 
निषाद प्रकृतिवादी थे । प्रकृति ही मूल और प्रधान है, उनका यही दर्शन था और 
अपनी लोकायत परम्परा में इसी को आज भी वे जहाँ हैं, पकड़े हुए हैं। कुछ पंडितों 
की धारणा है कि 'सांख्य' का मूल निरीश्वरवादी रूप अनाये लोकायत परम्परा का 
दर्शन है और इसका असली नाम है 'शांख्य' जिसे किसी 'शंख' नामक दाशंनिक ने 
चलाया था बाद में कपिल ने इसे वेदान्ती रूप दे दिया । समुद्र से सम्बन्धित जातियों 
में किसी ऋषि का नाम 'कम्बु' स्वयंभव या 'शंख' होना आइचय नहीं । हम यह 
तो नहीं कह सकते कि कम्बोज के कम्बु ही 'सांख्य' के शंख हैं। परन्तु जेसे अनेक 
वशिष्ठ हुए हैं और अनेक भग हुए हैं वसे ही समुद्र से सम्बन्धित भारतीयों (अर्थात्‌ 
निषाद) में एक से अधिक कम्बु या शंख हो सकते हैं। इतिहास को बूंद-बूंद चुआकर 
जो इतिहास-मध' प्राप्त होता है वही होता है 'मिथक या 'लोकश्रुति'। कम्बोज 
नाम पड़ने की लोकश्रूति भी बड़ी ही संकेतपर्ण है। इस प्रकार छठवीं शती से कम्बो- 
डिया के संयुक्त रूप का उदय और विकास प्रारम्भ होता है भवबमंन के नाम के 
साथ । इसके बाद एक-से-एक राजा आते गये | ये एक ही राजवंश के नहीं थे । पर 
इनमें परस्पर कटम्बगत सम्बन्ध रहा है । 

राजेन्द्रबमंन ८वीं शती का प्रतापी राजा था। उसके पृत्र महीपतिबमंन के 
हाथ में जब शासन गया तो उसने एक दिन गवं में आकर कहा, “मैं श्रीविजय 
(जावा) के शलेन्द्र का सिर थाली में प्रस्तृत करना चाहता हूँ | यह खबर बन्दर- 
गाह-दर-बन्दर गाह उड़ती हुई एक वषं बाद जावा पहुंची और फल हुआ प्रतापी 
शेलेन्द्र द्वारा दुर्धषे आक्रमण व्याधपुर, अनिन्दितपर तथा राजधानी सबौर को बुरी 
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तरह ध्वंस कर डाला गया । महीपतिबमंन का कटा शीश और उसके पृत्न जयबमंन 
द्वितीय को लेकर जावावाहिनी पून: लौट गई । यही जयबमंन द्वितीय बाद में लौटा 
तो श्रीविजय (जावा) की श्रेष्ठ संस्कृति के गुणों को भी अपने साथ लेता आया। 
उसकी प्रशस्ति में लिखा गया है, “इनका उदय शतदल पंकज की भाँति हुआ जिसका 
अपनी आधार-भूमि पंक से कोई सम्बन्ध नहीं रहता ! जयबमंन के साथ ही कम्बो- 
डिया के इतिहास में एक नया सांस्कृतिक विप्लव प्रारम्भ होता है। ये राजागण 
'हरिहा' मूर्तियों की उपासना करते थे । इनके ग्रु ब्राह्मण थे और शिव तथा विष्णु 
के संयुक्त स्वरूप की अनेक मरतियाँ कम्बोडिया के उत्खनन में पाई गई हैं। कम्बो- 
डिया में 'मेर' या 'शिखर' शली के मन्दिरों का निर्माण जयबमंन द्वितीय द्वारा ही 
प्रारम्भ होता है। कम्बोडिया के इतिहास प्रसिद्ध अंगकोर साम्राज्य की नींव इसी 
सम्राट ने डाली थी, जिसकी वंश-प रम्परा में उत्पन्त राजाओं ने विश्व की कला के इति- 
हास में अंगकारे श्री बाट का निर्माण कराकर अपनी अक्षय कीति स्थापित कर दी 
है। इस राजा के प्रपौत्र यशोधर बमंन ने यशोधरपुर की नींव डाली। मीकाड नदी से 
कछ दूर उसकी घाटी में ही स्थित एक विशाल झील 'टोनी सैप' के तट पर। यही 
आगे चलकर १२वीं शती में अंगकारे नगर के रूप में रूयात हुआ। “अंगकारे' शब्द 
'नड्नगर' (शैलप्री) का अपभ्रंश है। इस शब्द का प्रथम वेद 'नडः है ख्मेर भाषा 
का और द्वितीय 'नगर' है संस्कृति भाषा का । नगर और नगर के मध्य जगत-प्रसिद्ध 
(श्री बाट) दोनों की कल्पना सुमेरु पर स्थित देवताओं की अमरावती (बोड्धों की 
सदर्शनापरी ) के अनुरूप की गई है । सूयंबमंन द्वितीय (११३१-११५० ई०) ने इस 
प्रसिद्ध मन्दिर की नींव डाली थी। कहते हैं कि इस राजा ने पंचशिविर शली में 
भगवान विष्ण के जिस मन्दिर का निर्माण करवाया था उसके चारों कोणीय शिखरों 
की अटारियों पर इसके अपने निजी मंत्रणाकक्ष और संगीतकक्ष थे और मध्य के 
बृहत्तम शिखर के नीचे भगवद्-विग्रह का मणिकूट था। मणिकूट में स्थापित थी 
गरुड़वाहन विष्णु की मूरति । लोकप्रवाद है कि यह प्रतापी राजा देवताओं और अप- 
देवताओं के सम्पर्क में था, और प्रत्येक संध्या को रात्रि का प्रथम याम बिताता था 
नागकन्याओं के साथ इन शिखरकक्षों के भीतर, जिनके अंगों की मणियों की द्युति से 
ये शिखरकक्ष बिना दीपक के ही आलोकित रहते थे, और इन नागकन्याओं का काम- 
तोष आवश्यक था देश की उवंराशक्ति और धान्य श्री की वृद्धि के लिए। परन्तु 
मेरी धारणा है कि ये नागकन्याएँ या देवकन्याएँ न होकर सामान्य मानृषी कन्याएँ 
थीं अथवा मन्दिर की देवदासियाँ जो देवताओं के सम्मुख नृत्य करती थीं और फिर 
देवताओं के अंशावतार राजा के साथ आमोद-प्रमोद करके षड़्कऋतुओं की रात्ियाँ 
यापन करती थीं । अवश्य ही ऊँचे गवाक्षों से विगलित प्रकाश और शान्त रात्रि में 
झनकते न्‌प्र स्तोत्नों को सुनकर जनता राजा और नागदेवियों का मिलन समझकर 
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कबे रनाथ राय 


सारे दृश्य को भवित और भय के साथ ग्रहण करती रही होगी और श्रद्धा से इस 
मानषी कामलीला को देवताओं की महाम्‌द्रा मानकर प्रणाम भी करती रही होगी । 
अंगकारे थाम' महानगर मन्दिरों का ही एक नगर है और उसके केन्द्र में है प्रसिद्ध 
अंगकारे श्री बाट का उपर्यक्त महामन्दिर जिसका क्षेत्रफल ५०० एकड़ है। और बाह्य 
गलरी का घेरा आधा मील है तथा ऊंचाई है २४० फीट । टोड़, मेनारी, पाख, ताक, 
'बलुस्ट्रेड तथा भित्तिपटों पर असंख्य दृश्य तराशे गये हैं और १७५० अप्सराओं की 
आदमकद मूतियाँ हैं। विस्तार, शक्तिगर्भिता, उदात्तता, बोधगाम्भीय, स्वयं विकीरित 
सम्मोहन, आकृतिगत सन्तुलन, सक्ष्म प्रस्तर-शिल्प और कारुकला, लालित्य और पवि- 
त्रता, इन नो गुणों से युक्त इस आश्चयंजनक कृति की महिमा बिना इसे प्रत्यक्ष 
देखे अनुभूत करना कठिन है। 

कम्बोडिया के बाद मीकाड़ नदी प्रवेश करती है कोचीन चीन में जो वीयत- 
नाम का दक्षिणी भाग है । परन्त्‌ प्राक-कम्बोडिया-इतिहास में यह 'फूनान' (दक्षिण 
कम्बोज) का ही एक भाग था । यहाँ पर दक्षिण भारतीयों का एक उपनिवेश था। 
ठीक इसके उत्तर की तरफ था एक उत्तर भारतीय उपनिवेश जिसे “चम्पा' कहते थे । 
यहाँ के लोग 'मानख्मेर (निषाद) नस्ल के ही थे और उन्हें 'चाम्‌' कहा जाता था। 
बाद में ये उत्तर वीयतनाम के किरातों में घुल-मिलकर समाप्त हो गये । चम्पा की 
अमरावती और विजया नगरियों के नाम बदलकर अब 'कांग-नाम' और 'विन्ह 
दिन्ह' हो गये हैं। तो भी पाण्डुरंग और मिसोन अब भी पुराने नाम धारण करके 
चल रहे हैं । चीनी इस प्रदेश को 'लिन्‌-यी' कहते थे । जिसके दो अर्थ होते हैं 'चम्पा 
का फूल और 'स्वणं-सीमान्त देश । वस्तृतः मीकाइह नदी और प्राचीन इतिहास, 
दोनों दृष्टियों से पूरा हिन्दचीन (कम्बोडिया-लाओस-वीयतनाम ) एक ही इकाई है ! 
नदी इस एकता का पूर्ण प्रतीक है । नदी अंशतः: चीन और थाईलेण्ड में भी बहती है। 
तो भी यह नदी मूलत: हिन्दचीन की ही नदी है। इसमें कोचीन चीन तो मीकाड़ 
का डंल्टा ही है। 

मनुष्य का अपना निजी विश्वरूप उसकी कला और संस्कृति के मध्य व्यक्त 
होता है। मैं भरतमुनि, कमारस्वामी, हैवेल और रेजिनॉल्ड लग्में के माध्यम से 
एक दिव्य दृष्टि पाकर इस दक्षिण-पूर्वं एशिया की कला और संस्कृति के मध्य भारत- 
वर्ष के विश्व रूप का दर्शन करता हूँ । मैं देख रहा हूँ 'बान-टाईश्ली' का मन्दिर और 
उसकी “'मनौरी' (ललाट-मुक्‌ट) पर अंकित ख्मेर वेशभूषा में तिलोत्तमा नारी और 
उसके अगल-बगल कामकातर सुन्द और उपसुन्द ! अपूर्ण इच्छाओं का एक दुर्ग 
पव॑त है, उसके ऊपर इच्छाओं का कल्पव॒क्ष उगा है जिसके नीचे तिलोत्तमा नारियाँ 
हैं। जिसकी शाखाओं में मणि-भूषण और वसन लटके हैं जिसके पत्न-पत्र हमारी 
आकांक्षाओं के लेख हैं और जिसके पृष्ष और फल हमारे अप्राप्त दिव्य भाग हैं। उस 
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बहत्तर भारत की त्रिधारा 


वृक्ष के नीचे निरन्तर दो असुरों का मुप्टियुद्ध चालू है जो हमारी ही दमित वासना 
के ब्रह्म राक्षस हैं। उनके परस्पर मुष्टिप्रहार की चोट से टूटे जबड़े, फटे मस्तक भी 
'मेरे ही अर्थात्‌ 'मनृष्य' जाति के ही हैं (क्योंकि कला विषय और विषयी दोनों का 
हूपान्तर विश्वरूप में कर डालती है और कला का कोई भी अनुभव व्यक्तिगत नहीं, 
साधारणीकृत होता है।) यह तो मनृष्य के इतिहास-व्यापी पतन और जातीय स्तर 
पर दमित वासनाओं की लीला का संकेत । परन्तु दूसरी ओर एक आस्था और विश्वास 
से भरा हुआ दृश्य भी उपस्थित होता है। अंगकारे नगर के चारों ओर एक जल-भरी 
परिखा है जिस पर एक सेतु है और अवरोध-भित्ति की रचना करते हुए समुद्र-मंथन 
का दृश्य है। वासूकि नाग की रस्सी बनाकर एक ओर देवताओं और दूसरी ओर 
दानवों की भीमाकार प्रतिमाएँ हैं। ओर से छोर तक, बड़ी ही जीवन्त भंगिमा में 
बल लगाती हुए, बीस-बीस फूट ऊची प्रतिमाएंँ एक अद्भृत प्रतीकात्मक दृश्य उप- 
स्थित कर देती हैं गोया यह इतिहास में निरन्तर व्यापी शिव और अशिव शक्तियों 
की परस्पर रस्साक्सी हो । विद्व-विजय की कामना और उन्माद से ग्रस्त आसुरी 
शक्तियाँ निरन्तर सक्रिय हैं और उसी भाँति सक्रिय हैं भगवान्‌ की मंगलमयी 
शक्तियाँ जो शान्ति, समता, करुणा और मंत्री के मूल्यों पर आधारित हैं। मनुष्य 
जाति के इतिहास में यह रस्साकसी निरन्तर चालू है। परन्त्‌ अजीब-सी बात यह है 
कि अपने मजबूत भूजदण्डों, चौड़ी शिलापट्ट-जंसी छातीवाले, क््र-भयानक मुख- 
वाले असुरगण निरन्तर हारते हैं और सुन्दर, सौम्य-कान्त कोमल मुखवाले देवता ही 
निरन्तर जीतते हैं। दानवों के चहरे पर उत्तेजना, उतावली, हँकार भरी दुमंदता 
और खूनी भाव अंकित हैं, पर देवताओं के चेहरों पर है आत्मविश्वास, शान्ति, 
तललीनता और निवंद । ये कोमल-कोमल सौम्यकान्त चेहरे ही अन्त में जीतते हैं । 
परन्तु कुछ काल बाद एक और आइ्चय घटित होने लगता है। जीत के बाद कोमल- 
कान्त चेहरे धीरे-धीरे बदलने लगते हैं, उनकी कोमलता चपटी होने लगती है, उनका 
किशोर मुख-मण्डल लुप्त हो जाता है ओर चेहरे पर अधिकार-मुख की द्योतक दाढ़ी- 
मूंछें जम आती हैं, और तब उन चेहरों में भी वही विकरालता अवतरित होने लगती 
है जो कभी उनके प्रतिपक्ष में थी । इस प्रकार वे स्वयं प्रतिपक्ष बन जाते हैं और 
वासुकि नाग की कालमृखी दिशा बदल जाती है और उनके प्रतिकल नये किशोर 
चेहरेवाले नये देवता आकर रस्सी के उस छोर को थाम लेते हैं और पुन: नयी शक्ति- 
परीक्षा आरम्भ हो जाती है ! हाँ'''हिच्च ! हाँ'"'हिच्च ! और तब तिल-तिल-भर, 
सुई की नोक-भर भूमि क्रक्षेत्र बन जाती है, पाँखुर तन जाते हैं, मणिबन्ध कड़े और 
कठोर हो जाते हैं, तथा कलेजे-कलेजे में बल हँकड़ने लगते हैं ! परन्तु इसका उप- 
संहार क्या होगा, यह सबको ज्ञात है। सब जानते हैं कि जीतेंगे वे कोमल मुखवाले 
किशोर ही ' 
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दक्षिण पूर्व एशिया और विशेषत: मीकाड घाटी की शिल्प-संस्क्ृृति के मध्य 
उद्घाटित भारतवषे के विश्वरूप का दर्शन करते हुए मैं इतिहास-चक्र की इस लीला 


का रसास्वादन करता हूँ । अन्त में 'देव-शक्तियों' की जीत होगी, ऐसा मेरा दृढ़ 
विश्वास है। 





(१) मौरा--'“मीरा' हिन्दी-जगत्‌ में एक लोकप्रिय नाम है भोर इसके भ्रथ॑ं को लेकर काफ़ी 
खींचतान हुई है। कुछ लोग प्रमवश् भरबी या फारसी 'मीरा' से इसे जोड़ते हैं। परन्तु यह शब्द 
क्षकों और कुशाणों की सूर्योपासक संस्कृति का दान है। मूल शब्द है 'मिहिरा'। “'मिहिरा' से 'मीरा' 
अर्थात्‌ 'सूर्या' या सावित्ी या सवितादेवी | कम्बोडिया की पौराणिक अनुश्रुतियों में 'मीरा' नामक 


प्रप्सरा के नाम का प्थं इसी रूप में परम्परागत भाव से ग्रहण किया जाता रहा है। बृहृत्तर भारत 
के साक्ष्य से यही भ्र॒य॑ प्रामाणिक मानता चाहिए । 
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चंडीगढ़ : जहाँ सुषमा हँसती है 


शंकरदयाल सिंह 


यह तीसरी बार चंडीगढ़ आया हूँ । पहली बार आया था तो चंडीगढ़ को 
एक ग्राम-बाला के रूप में देखा था, दूसरी बार आया तो वह ग्राम-बाला वय:संधि 
हो गई थी-उसकी अल्हड़ता में कुछ कमी आ गई थी और वह ख्वाबों में तरती 
नज़र आई थी और इस बार जब चंडीगढ़ को देख रहा हूँ तो लगता है, मानों वह 
पूर्ण यौवना हो गई है, अवयवों में कसावट तथा चाल में आलस्यपूर्ण अल्हड़ता । 
मुझे संतोष हो अगर चंडीगढ़ चिरकमारी ही रह जाए और इसका यह पूर्ण यौवन 
सदा बरकरार रह जाए । 

पाँवों में घंघह की जगह बिछआ हो । माथे पर मंगलसत्र की जगह मंगल- 
घट हो; कानों में बाली की जगह झुमका हो; गले में मोतियों की माला की जगह 
गंदे का गजरा हो; नाक में कील की जगह नथिया हो और हाथों में घड़ी हो न हो 
बाजूबंद हों तो भी सौंदय में कोई कमी नहीं आती । 

फल खिलते रहें, कोंपलें फूटती रहें, अभभलतास और गूलमोहर गदराते रहें । 

यहाँ हर जगह सौरभ है, सुषमा है, पराग है--मगर भौरे कहीं नहीं हैं। 
पुरुष और प्रकृति ने एक साथ मिल-जुलकर धरती के इस खंड को सजाया-संवारा 
है। यहाँ चप्पे-चप्पे पर इन्द्रधनूथ का बिखराव है, रंगीनी है, चहलकदमी है। पेड़ों 
में फल हैं, परन्तु उन्हें कोई तोड़ता नहीं और सड़कों-बागों में तितलियों का मंडराव 
है, लेकिन उन्हें कोई छेडता नहीं । 

इसी लिए मेरे साथ जो प्रबुद्ध मित्र हैं उनका कहना है कि यहाँ 'सेक्‍्सः की 
कोई झिझक नहीं है। औरतें-लड़कियाँ उन्मृक्‍त होकर यहाँ टहलती रहती हैं, अपना 
सारा काम स्वयं करती रहती हैं। बाजारों में, दुकानों पर, सिनेमा घरों में, बागों 
में, झील के किनारे--हर जगह उनकी संख्या पुरुषों से कम नहीं है । 

दिल्‍ली या कलकत्ता या बम्बई आदि से चंडीगढ़ की शोभा इतर है। उन 
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गगनाओञचल, वर्ष १, अंक ३-४ 


शंकरदयाल सिंह 


नगरों में जहाँ शोभा दिखावटीपन का एक अंग है, रोज लिपस्टिक, मिनी स्कर्ट आदि 
जहाँ फंशन को अपनी बाहों में लील बंठ हैं, वहाँ चंडीगढ़ में जो भी है, वह बहुत- 
कुछ स्वाभाविक है, सत्य है, स्पष्ट है, सीधा है, सरल है। यहाँ गालों की सुषमा अपनी 
है, और होठों की लाली प्रकृति की देन है। इन्हें आवश्यकता नहीं होती कि ये 
बाजार-प्रसाधनों से अपने को लावण्यमय बनायें। इनके पास जो भी है, इनका अपना 
है। सूगठित बाँहें, भरी-भरी आँखें, उठती-गिरती बरौनियाँ, उन्‍नत भाल, गदराया 
सौंदयं-- सब-कछ इनके पास है। न यहाँ दिखलाने की ललक है, न छिपाने की 
लज्जा | यौन-भावना यहाँ डाबर का द्वाक्षासव नहीं है और न रुचियों की ही 
व्याधि है । 

लज्जा नारी का स्वाभाविक गृण है, सौन्दर्य अभिव्यक्ति का एक सौष्ठव 
माध्यम भी । वह यहाँ की हर युवती में है। करीने से पहने कपड़े, शील-संकोच 
और मर्यादित रक्नरीत्व । साथ ही पाँवों में हरिण-शावक-सी थिरकन है और आँखों में 
खंजन-पक्षी की चपलता । 

सेक्टरों में बेटा यह शहर--हर सेक्टर को अपने आपमें पूर्ण करता है। हर 
सेक्टर का अपना सकल है, पुस्तकालय और वाचनालय है, अपना बाजार है, दुकानें 
हैं, पाक हैं, और सारी जरूरतें उसी में प्री हो जाएँ, इसके सब साधन हैं। यों 
सेक्टर संहया १७ और २२ सिनेमा घरों और कार्यालयों-बेंकों के कारण अधिक 
रौनकदार हैं । 

लगता है, मानों नारी यहाँ दुबंलता न होकर शक्ति हो । आँखों से देखता 
हैँ ओर देखता रह जाता हूं । २२ सेक्टर में बस स्टेड के पास खड़ा हूँ । बगल में ही 
एक नवयौवना खड़ी है। संँवारे हुए बाल, सिर तक दुपट्टा, आँखों में नींद की 
खुमारी, बदन पर चमकता हुआ तारों का फूल बिछा कपड़ा-- सलवार और करता । 
सामने एक ३५-४० साल के सरदारजी । लड़की की नजर उनकी नजरों से टकराती 
हे, वह भरतनाटयम की मुद्रा में दोतों हाथ जोड़कर नमग्कार करती है और दूसरी 
ओर से सरदारजी 'सत सिरी अकाल' कहते हुए लपककर उस नवयोौवना को अपनी 
बाँहों में भर लेते हैं। वह मिलन प्रेमी और प्रेमिका का भी हो सकता है, पति और 
पत्नी का भी तथा भाई ओर बहन का भी । कितना स्नेह, सदुभाव, प्यार वहाँ 
छलकता हुआ दिखाई देता है । 

'किरण सिनेमा के पास खड़ा हूं । पास ही नजर जाती है तो पाता हूँ एक 
गदराये सपनों की आभा--२२-२४ की उमर, दुपट्टे से अपने मंंह को घरे मानों 
बादलों के अंदर से झाँकता हुआ चाँद और तीतर के समान उसकी कॉपती आँखें । 
आधी शहरी, आधी देहाती । अपने पाँव पर बल देकर खड़ी है । कमर टेढी हो गई 
है और उसी कारण क्रते में सलवर्टे पड़ गई हैं और वह चन बन गई है। और 
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लगता है मानों सड़क किनारे पेड़ के नीचे किसी कलाकार ने मोनालिसा की प्रस्तर 
प्रतिमा गढ़ने की कोशिश को हो। सूरत ऐसी जा देखे तो देखता ही रह जाये और 
आंखें ऐसी जो एक बार टकरा जायें तो फिर बिजली कौंधा दे । 

मेरे साथ के मित्र उसी में खो गए हैं और मझे भी बार-बार अपनी कोहनी 
से हूलकर उस ओर मुखातिब होने का न्योता दे रहे हैं कि तभी उस चाँद की 
बगल में धब्बे के समान एक खसट किस्म का, क्रता-पगड़ी-तहमद में लेस एक लम्बा- 
चौडा-तगड़ा सरदार आकर खड़ा हो जाता है और उस लड़की को साथ लेकर सिनेमा 
हॉल में चला जाता है। हमें अनायास ऐसा बोध होता है मानों सिनेमा का डाकू 
किसी इस्मतदार 'तरुणी' का अपहरण कर ले गया हो । हालाँकि जिस अधिकार, 
साफ्गोई और अदा के साथ करीने से सटाये बह ले गया उससे साफ जाहिर था कि 
दोनों पति-पत्नी हैं। और यह सरदारों की किस्मत की बड़ी बात हैं कि दाढ़ी, मूंछ 
और केशों के बावजूद उन्हें सेमल के फूलों-सी गृदगुदी का साथ-सहयोग बराबर 
मिल जाता है। मेरे मित्र का मूड इस अपहरण कांड' से 'ऑफ' हो जाता है और 
हम आगे बढ़ जाते हैं । 

दो दिनों से चंडीगढ़ आया था, मगर रहना पड़ा पाँच दिन । अत: निश्चय 
किया कि महँगे होटल को छोड़कर किसी सस्ती जगह की तलाश की जाए और 
इसी जानकारी के लिए 'ट्रिस्ट कार्यालय' पहुंचा और वहाँ से सूचना प्राप्त कर 
'धरमंशाला' गया । 

धमंशाला के द्वार पर जो मनीमजी बँंठ मिले, उन्हें देखकर मन में भय 
जगप्सा और हास्य, तीनों का संचार एक साथ हुआ । ढीला-ढाला करता, चोड़ी 
गैहरी का पाजामा, सिर पर गोल टोपी, नाक पर मोटे शीशेवाला चश्मा, सामने 
मोटी-सी बही और हाथ में पचास-साठ पँसेवाली एक कलम । देखते ही पहले झटके 
में ऐसा लगा मानों “चित्रगृप्त महाराज' जन्म-मरण का लेखा-जोखा लिखने बेठे हों। 
उनसे मेरी आँखें जब चार हुई तो उन्होंने मेरी ओर वैसे ही ताका जैसे सुरसा ने 
पहली बार हनमान को देखा होगा । 

खैर, वक्‍त पडने पर गधे को भी बाप कहना पड़ता है. इसलिए मैंने भी बड़े 
अदब के साथ मनीमजी को झककर नमस्कार किया । 

मनीमजी किसी सिनेमा के ऐसे माहिर मनीम के समान लगते थे, जो आतंक 
पैदा करने के लिए ही पार्ट में रखे जाते हैं। मैंने अपना आशय कहा तो मनीमजी ने 
मेरी ओर चश्मे का लैस ऐसे किया जैसे कोई मुजरिम बहुत दिनों के बाद पकड़कर 
थानेदार के सामने लाया गया हो और वह एकनजर में अपना सारा गुस्सा उस पर 
निकाल लेना चाहता हो । मुनीम की आँखें मेरी आँखों में वैसे ही गड़ गई जैसे किसी 
खरगोश की ओर सधे शिकारी की दुनाली बंदूक | सवाल-जवाब शुहू हुए । 
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प्रा हुलिया और जन्मक्‌ंडली जान लेने के बाद मुनीम को मेरे शरीफ होने 
में शक नहीं रह गया तो उसने रजिस्टर निकालकर फिर मुझ्नससे एक बार सारे 
सवाल दुहराये, नाम दर्ज किया और एक कमरा दे दिया। भगवान्‌ का छुक्र था 
कि उसने मुझे एक कमरा दे दिया, वरना मेरे ही सामने पॉच-सात लोगों को उसने 
टका-सा जवाब दे दिया था और मुझे भी जब तक कमरा नहीं मिला था, ऐसा लगता 
था मानों किसी भी क्षण यह सिनेमा का जीव, ओमप्रकाश या कन्हैयालाल, मझे 
गेट का रास्ता दिखा सकता है। 

सूद-धमंशाला नाम की ही धमंशाला है। जो कमरा यहाँ नाममात्र के पैसों 
से दिया जाता है उसमें एक पलंग, स्नानधर और शौचालय संलग्न, पंखा, टेबल 
तथा कर्सी सब सुविधाएं रहती हैं और इस प्रकार की सुविधा से युक्त कमरा 
३०-४० रुपये से कम में किसी होटल में मिलना सम्भव नहीं है। 

चंडीगढ़ के प्राकृतिक भूगोल से इसका राजनीतिक नक्शा इस समय विचित्र 
है । भारत में यह एक ऐसी जगह है जो एक साथ दो-दो प्रान्तों की राजधानी है, 
यहाँ दो राज्यपाल हैं, दो मख्य मंत्री हैं, दो सचिवालय हैं, दो विधानसभाएं हैं तथा 
शासनसूत्र की हर इकाई दो में विभाजित है। परन्तु चंडीगढ़ भी इस माने में खब 
है कि हरियाणा और पंजाब की राजधानी होते हुए भी दोनों में से किसी का भी 
अधिकार उसके शासन पर नहीं है। उसका शासन केन्द्रीय सरकार के हाथों में है । 
इसी लिए बसों एवं अन्यत्र 'टेरिटोरियल यूनियन” के साइनबोडड लगे हुए हैं । 

यहीं कहीं अगल-बगल करुक्षेत्र का मंदान है, जहाँ कभी किसी जमाने में 
कौरव और पाण्डव आपस में जझे थे, भाई-भाई की लड़ाई में अठारह क्षौहिणी सेना 
ते बलिदान दिया था | कारण क्या था--बिना लड़े सुई की नोक के बराबर जमीन 
नहीं दे सकता, दुर्योधन ने कहा था और इसी लिए पाँच गाँवों पर संतोष करनेवाले 
पाण्डवों को रणक्षेत्र में आना पड़ा । 

यह सदियों पहले की कथा है। मुझ विश्वास है कि पंजाब या हरियाणा 
दोनों दो होते हुए भी एक हैं। दोनों में त कोई कौरव है, न पाण्डव । अतः उनमें से 
कोई भी इतिहास के इस कटु-सत्य की पुनराबत्ति नहीं करेगा । 

चंडीगढ़ में पहले २६ सेक्टर थे, अब सेक्टरों की संख्या में दिनों-दिन वृद्धि 
हो रही है। विकास के लिए भरप्र धरती है और बनानेवालों ने चंडीगढ़ का नक्शा 
कुछ ऐसा सोच-समझकर बनाया है कि चंडीगढ़ जितना है उससे चौगुना-दसगुना भी 
हो जाएगा, तब भी उसकी खबसूरती नष्ट न होगी और सँकरी हवा नहीं चलेगी। 
यहाँ बननेवाला हर मकान काफी सोच-समझकर बनाया जाता है और उसके नक्शे 
पर कड़ी निगरानी और चौकसी रहती है। 

चंडीगढ़ का कोई इतिहास नहीं है, जो-कुछ भी है वह इसका भूगोल है। 
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आजाद भारत की यह एक बड़ी उपलब्धि है। यहाँ दर्शनीय स्थानों की कमी नहीं 
है, झील है एक ही मगर इतनी विस्तृत और मन को मोह लेनेवाली कि पूरा 
चडीगढ़ उसके किनारे खड़ा हो सकता है। विश्वविद्यालय और मेडिकल कॉलेज, 
शिक्षा और अन्वेषण के मात्र केन्द्र न होकर स्वस्थ इकाई हैं। जगह-जगह झुरमुदों 
की शोभा, लताओं की टोली, फलों का जमाव, कलियों का बिखराव और प्रक्ृति- 
पुरुष की उन्मक्तता है। 

चंडीगढ़ में कहाँ बाग है और कहाँ फल यह कहना कठिन है। हर जगह 
उद्यान हैं, हर जगह पेड़ हैं, हर जगह फल हैं, हर जगह चहलकदमी है। लगता है 
जैसे यहाँ का चप्पा-चप्पा निशात और शालीमार है, यहाँ की गली-गली अनारकली 
और हज रतगंज है, यहाँ का हर वासी हीर और रांझा है । लगता है जैसे यहाँ का 
कोई आदमी किसी के आगे झूकता नहीं, वह इस्पात का बना है, टूट जाए तो ट्ट 
जाए, मुड़ता नहीं । यहाँ का हर आदमी जंसे पोरस की यादगार हो--विजयी 
सिकन्दर ने पराजित पोरस से पूछा, “तुम्हारे साथ कसा वरताव किया जाए ? 

"जैसा एक सम्राट दूसरे सम्राट के साथ करता है | माथे पर बिना शिकन 
लाये पोरस ने जवाब दिया और विजयी सिकन्दर भी उसकी दृढ़ता से पराजित हो * 
गया । यह कहानी इसी परिवेश के आसपास की है । 

सदियाँ बीत गई हैं, चिनाब और रावी और व्यास और सतलज में कितना 
पानी आया और गया, भारत-विभाजन के बाद पंजाब के दो टुकड़े हुए, उसके बाद 
पंजाब के तीन हिस्से बने---हरियाणा, पंजाब और हिमाचल प्रदेश--पर न यहाँ की 
धरती बदली है, न यहाँ का आसमान बदला है और न यहाँ की जमीन ही बदली है । 

चंडीगढ़ बस रहा है और आनेवाली सदियों तक बसता चला जायेगा । महान्‌ 
वास्तुकार कार्बूज़िए ने एक सपना देखा था, ग्लौर उस सपने को सिद्धि प्रदान की 
महान कल्पनाशील राजनीतिज्ञ जवाहरलाल नेहरू ने । आज चंडीगढ़ खड़ा हँस रहा 
है- उसके पारवं में हैं शिवालक की पहाड़ियाँ और यहाँ तक सीधी चली आती हैं 
शिमला की बर्फाती हवा--कुछ गुनगुनाते, कुछ गुदगुदाते हुए । 

जवाहरलाल ने चंडीगढ़ की शुरुआत करते हुए ठीक ही कहा था--तुम 
लाहौर की याद को भलाना चाहते थे, तो लो यह चंडीगढ़ | इसके सामने दुनिया 
की बडी-बड़ी राजधानियाँ अपना सिर झुका लेंगी । 

वास्तव में भारत देखनेवाला काशी और प्रयाग देख ले, कलकत्ता और 
वम्बई देख ले, जयपुर और बंगलौर देख ले किन्तु यदि चंडीगढ़ न देखे तो पूरे भारत 
का दर्शन नहीं हो सकता । चंडीगढ़ आजादी के बाद का एक सफल सपना है, जिसका 
नाम सांस्कृतिक, धामिक, पुराणों, काव्यों में नहीं है, लेकिन आज देश के नक्शे का 
बह महत्त्वप॒र्ण अंश है--जहाँ सुषमा हँसती है : सौंदर्य बिखरता है । 
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चलते-चलते एक लंबा काल बीत गया था। 

गुरु अगस्त्य के आश्रम को छोड़ने के पश्चात्‌ मार्ग एक-सा नहीं रहा था। 
कहीं वन सघन हो जाता था और कहीं सूरजमुखी के पृष्प सहस्नों की संख्या में खिले 
दिखाई पड़ते थे । कहीं साबर की काँटदार झाड़ियाँ, लंबे-ऊंचे मनष्य की ऊँचाई के 
बराबर उठी खड़ी थीं और कहीं चापा के छोटे द्वेत पुष्प मुस्कराते दिखाई पड़ते थे । 
सामान्यत:, पीपल, गूलर, आम तथा बट के वक्षों की संख्या पर्याप्त थी और ऐसे भी 
चट्टानी क्षेत्र थे जहाँ ऊँचा पेड़ एक भी नहीं था और गवद से ही भूमि ढकी हुई 
थी । 

वे मार्ग में रुकते-हकते ही चले थे, किन्तु गोदावरी के उद्गम के पास पंत 
के ऊपर उनका पड़ाव कुछ दीघेकालीन हो गया था। सीधे ऊँचे पव॑त के ऊपर भूमि 
से फूटते स्रोत के पास एकांतवास के लिए सुन्दर स्थान था। पव॑त पर खड़े होकर 
देखा जाए तो नीचे का क्षेत्र वृत्ताकार पव॑तों से घिरा हुआ एक पात्र दिखाई पड़ता 
था, जिसमें गोदावरी के जल से भरे हुए निर्मल जल के दो जलाशय थे । 

प्रकृति की मनोरमता को देख-देखकर सीता जितनी मुग्ध होती थीं, मुखर 
उतना ही गदगद हो जाता था। वह ज॑ंसे बहुत दिनों के पश्चात्‌ अपने घर में लौट 
आया था । एक-एक वस्तु के विषय में विस्तार से बताता चलता था। उसकी रुचि 
वहाँ की एक-एक शिला, एक-एक झाड़ी तथा एक-एक जलकण में थी । मुखर इतना 
प्रसन्‍न पहले कभी दिखाई नहीं पड़ा था । 

राम अधिक देर तक इस प्रकार के अलग-थलग स्थान पर बसने के पक्ष में 
नहीं थे। इससे उनका सब ओर से संपर्क टूट जाने का भय था। उनकी इच्छा थी 
कि पंचवटी पहुँचकर ही, ठहरने की बात सोची जाए । अब पंचवटी बहुत दूर भी नहीं 
थी--मुखर के अनुसार दस-बारह कोस से अधिक की दूरी नहीं थी । 
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पिछली घड़ी-भर से राम को निरंतर लग रहा था कि कोई व्यक्ति ढूहों के 
पीछे-पीछे उनके साथ चल रहा था। जाने कब से वह व्यक्ति उन पर दृष्टि लगाए 
हुए था| कदाचित्‌ वह उनकी गतिविधि के विषय में जानकारी चाहता था । 

राम ने एक टीले के पास रुकने का संकेत किया । 

शेष लोगों ने उन्हें प्रश्नवाचक दृष्टि से देखा । पिछले पड़ाव के पश्चात्‌ चलते 
हुए इतनी देर तो नहीं हुई थी कि वे थक गए हों। फिर भी सब के पग थम 
गए । 

वे लोग इस प्रकार बै गए, जैसे देर तक सुस्ताने का विचार हो । साथ आए 
अगस्त्य-शिष्यों में से एक उन्हें बता रहा था, “आये ! यहाँ की धरती शाक-भाजी 
के लिए बहुत उपजाऊ है। जहाँ-जहाँ खेती का प्रयत्न किया गया, वहाँ अन्न भी 
पर्याप्त होता है । फल विशेष नहीं होते । जाने मिट्टी में ही कोई दोष है अथवा 
राक्षसों के आतंक के मारे कभी गंभी रतापूर्वक प्रयत्न ही नहीं किया गया ।'** 

राम की दृष्टि निरंतर, टीले के पीछेवाले अस्तित्व की ओर लगी हुई थी; 
उनके कान मानों उसकी साँस तक की ध्वनि सुन रहे थे और नाक उसकी गंध सूंच 
रही थी । उन्होंने अपने संकेतों से अन्य लोगों को भी आभास दे दिया था कि उन्हें 
टीले के पीछे किसी के छिपे होने का संदेह है ।'' बातें करते हुए थोड़ा समय बीत 
गया, और उन्हें लगा कि अब तक वह व्यक्ति, बातें सुनने के लिए टीले के पीछे, 
निकटतम दूरी तक आ गया होगा, तो उन्होंने लक्ष्मण और मुखर को संकेत किया । 
वे दोनों इतनी स्फति से दो दिशाओं से टीले के पीछे की ओर झपटे कि वह व्यक्ति न 
तो भाग पाया, और न स्वयं को छिपा ही पाया । 

वे उसे लेकर सामने आये, तो राम ने देखा एक साधारण वृद्ध उनके सामने 
खड़ा था; किन्तु उसके शरीर की पेशियाँ घोषणा कर रही थीं कि वह शरीर किसी 
समय पर्याप्त बलिष्ठ रहा होगा'' उसके शरीर पर, मात्र एक वस्त्र था, किन्तु साथ 
ही एक खड़ग भी''' 

“आप कौन हैं? राम ने पूछा । 

“तुम लोग कौन हो ? वह उग्र स्वर में बोला, “मैंने तुम्हें यहाँ पहले कभी 
नहीं देखा ।' 

राम शांत भाव से मुस्कराए। सामने खड़ा व्यक्ति वद्ध चाहे हो, किन्तु 
तेजस्वी था | उसमें साहस तथा निर्भयता थी । निश्चित रूप से वह किसी दुर्भावना 
से उनकी चौकसी नहीं कर रहा था । 

“मैं अयोध्या के चक्रवर्ती दशरथ का पृत्र हूँ'''राम | 

बुद्ध के चेहरे पर सुखद विस्मय का भाव उदित हुआ । 

“यह मेरा भाई सौमित॒ है। राम ते परिचय आगे बढ़ाया, “यह मेरी पत्नी 
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बेदेही सीता है; तथा यह हमारा मित्र एवं सहयोगी मुखर है। ब्रह्मचवारीगण, गुरु 
अगस्त्य के आश्रम से हमारी सहायता के लिए साथ आये हैं ।'' 'कृपया आप भी अपना 
परिचय दे । 

“आप यहाँ क्‍या कर रहे हैं ? वद्ध ने अपना परिचय नहीं दिया, किन्तु इस 
बार उसके स्वर में उग्र ता नहीं थी । 

“हम पिता के वचन की रक्षा के लिए चौदह वर्षों का वनवास कर रहे 
हैं।' राम बोले, “और गुरु अगस्त्य के निर्देश पर पंचवटी में निवास करने आये 
हैं. ।. 

“अगस्त्य ! वृद्ध कुछ सोचता हुआ बोला, “अगस्त्य ने तुम्हें भेजा है, तो 
अकारण नहीं भेजा होगा | तुम जानते हो राम, यहाँ से थोड़ी दूर पर गोदावरी है, 
और उसके पार जनस्थान है; जहाँ राक्षसों ने अपना विशाल सेनिक स्कंधावार बना 
रखा है। वहाँ एक बड़े राज्य की रक्षा के लिए पर्याप्त सेना है'''।' 

“हमें इससे क्या प्रयोजन कि वहाँ क्या-क्या है ?' लक्ष्मण बोले । 

“किन्तु मुझे है । वृद्ध का स्वर पुनः तीखा हो गया, “तुम दशरथ के पत्र हो 
और में किसी समय का दशरथ का मित्र हँ-गृप्र जटायु | मैं और दशरथ, शंबर- 
युद्ध में एक ही पक्ष में लड़े थे ।:* "तब मेरी स्थिति यह नहीं थी ।' जटायु ने अपने 
शरीर की ओर इंगित किया । 

“ओह ! आप हैं तात जटायु ! ' राम बोले, “आप यहाँ क्‍या कर रहे हैं ?'' 

जटायु आकर उनके पास बेठ गए, “यह मेरा प्रदेश है। मेरा गोत्र यहीं 
रहता था । कसी समय हमारा गोत्न भी समृद्ध था। अनेक गाँव थे; कुछ आश्रम भी 
थे, जहाँ हमारे बच्चे शिक्षा पाते थे । किन्तु, इन राक्षसों के मारे कुछ नहीं बचा। 
उन्होंने आश्रम नष्ट कर दिए । ग्राम उजाड़ डाले । भूमि छीन ली । कुछ लोग मर- 
खप गए; और कुछ वन में इधर-उधर विलीन हो गये । मैं तब से ही खडग बाँधे 
फिरता हूँ | सामान्यत: लोग मुझे सनकी बढ़ा समझकर मेरे पास नहीं फटकते; किन्तु 
जब कहीं राक्षसों का अत्याचार बहुत बढ़ जाता है, और दो-चार दिल-जले युवक, 
प्राण हथेली पर लिये उनका विरोध करने के लिए उठते हैं, तो मेरे पास आ जाते हैं । 
राक्षसों से निरंतर प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष झड़पें होती रहती हैं। तीन दिन पहले, राक्षसों 
की एक टोली ने हमारे कुटीर जला दिये थे | दो साथी मारे गए, तीन भाग गए । 
तब से अकेला भटक रहा हूँ | तुम लोगों को देख रहा था कि यहाँ क्‍यों आए हो ? 
तपस्वी वेश देखकर समझ गया था कि राक्षस नहीं हो। साथ में बहू वेदेही भी थी, 
इससे मनमें बार-बार प्रइन उठता था कि कौन लोग हो और यहाँ क्‍या कर रहे 
हो ?' 'किन्तु ऋषि जानते हैं कि यहाँ कितना संकट है, फिर उन्होंने तुम्हें यहाँ क्‍यों 
भेजा है ? 
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“क्योंकि यहाँ संकट है, राम मुस्कराए, “और संकट से लड़ना हमारः 
काम है । 

जटायु ने राम को मुग्ध दृष्टि से देखा, “तुम मुझे दशरथ से भी बड़े योद्धा 
प्रतीत होते हो । तुम लोग यहाँ रहोगे, तो मैं भी कुछ दिनों तक टिककर एक स्थान 
पर रह सकगा। 

“तात जटायु |“ राम आइवस्त स्वर में बोले, “हम काफी समय तक पहाँ 
रहेंगे । आप भी हमारे साथ रहें । अपने पीड़ित संगी-साथियों को भी बुला लें । आप 
जैसा योद्धा हमारे साथ होगा, तो हमें भी सुविधा रहेगी। अब राक्षसों के भय से 
भागते-फिरने की आवश्यकता नहीं है ।'' हमें बताइए कि हम अपना आश्रम कहाँ 
बनाएं ?' 

जटायु को सोचने की आवश्यकता नहीं पड़ी, “जहाँ इन दिनों मेरी कुटिया 
है, उसके पास का स्थान बहुत सुन्दर और सुविधाजनक है| तुम लोग उसके पास ही 
अपना आश्रम बना लो | 

जटायु उठ खड़े हुए, “आओ ' तुम्हें दिखाऊं।. 

क्षण-भर में चलने की तैयारी हो गई । सबने अपनी क्षमता तथा शक्ति के 
अनुसार शस्त्र उठा लिए। जटायु भी उठाने के लिये झुके, तो राम ने टोक दिया, 
“आप रहने दें तात्‌ ! हमारे आगे-आगे चलें और मार्ग दिखाएँ ।' 

“अभी इतना अक्षम नहीं हँ राम . जटायु मुस्कराए । 

“प्रइन क्षमता का नहीं, आवश्यकता का है । राम भी मुस्कराए । 

वे लोग जटायु के पीछे-पीछे चल पड़े | मुखर विशेष प्रसन्‍तता तथा उत्साह 
से चल रहा था वह राम, सीता और लक्ष्मण से कुछ आगे बढ़कर, जटायु के साथ- 
साथ, विभिस्न स्थानों तथा वनस्पतियों के विपय में टिप्पणियाँ करता हुआ चल रहा 
था। 

“तुम इस क्षेत्र से पर्याप्त परिचित लगते हो वत्स . जटायु बोले, “और इस 
परिवेश में विशेष उल्लसित भी | 

“आपने ठीक कहा आय॑ ! '' मुखर अपनी प्रसन्‍नता छिपा नहीं पाया, “मेरा 
ग्राम कुछ और दक्षिण-पश्चिम में समुद्र के तट पर था। इसी खर के सनिकों ते मेरा 
घर भी उजाड़ा था, और परिवार भी। मैं यहाँ से भागकर ऋषि वाल्मीकि के 
आश्रम तक चला गया था। वहीं भद्र राम से भेंट हुई और तब से उनके साथ हूँ। 
पिछले कुछ दिनों से लग रहा है कि अपने घर लौट आया हूँ । फिर आपने यह भी 
बताया है कि गोदावरी के उस पार, राक्षसों का सैनिक स्कंधावार भी है। कभी-त- 
कभी उनसे टक्कर भी होगी ही; तब मैं अपने परिवार पर हुए अत्याचारों का प्रति- 
शोध ले सकेगा । 
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"मेरी भी राक्षसों से बहुत दिनों से लड़ाई चल रही है; किन्तु प्रत्येक झड़प 
के पश्चात्‌ मैं अकेला पड़ जाता हूँ तथा इधर-उधर छिपता फिरता हूँ ।” जटायु 
बोले, “तुम तो इतने निर्षिचित लग रहे हो, जंसे राक्षसों से टक्कर, कोई बहुत सुखद 
घटना होने जा रही है।' 

मुखर कुछ क्षण च्‌पचाप जटायु को देखता रहा, फिर बोला, “तात ! छोटे 
मुंह बड़ी बात न मानें तो कहूँ कि राक्षसों के साथ युद्ध, निश्चित रूप से सुखद घटना 
होगी । राम की क्षमता और कार्य-पद्धति अद्भुत है। जिधर जाते हैं, जन-सामान्य 
जागकर उठ खड़ा होता है और जाग्रत जन को पराजित करना असंभव है। मैंने 
आज तक राम को पराजित होते नहीं देखा । ' 

“तुम्हारी वाणी सत्य हो पृत्न !  जटायु पुलकित-से बोले, “मैंने इन राक्षसों 
के हाथों अब तक लोगों को पीड़ित होकर मरते अथवा भागते ही देखा है।'' 

जटायु एक टोले के नीचे जाकर रुक गए । 

अन्य लोग साथ आ मिले तो वे बोले, “राम ! मेरी दृष्टि में यह यहाँ का 
सबसे सुन्दर तथा सामरिक दृष्टि से महत्त्वपूर्ण स्थान है; विशेष रूप से गप्त युद्ध के 
लिए । इस टीले के चारों ओर दूह हैं, जिनके पीछे छिपकर युद्ध किया जा सकता 
है। सामने के वन के पीछे गोदावरी है । बाई ओर कपिल गंगा की धारा है। आगे 
इन दोनों का संगम है। यह संगम हमारे लिए प्राकृतिक सीमा है।'' और सुन्दर 
तो यह स्थान है ही ।' 

“बहुत सुन्दर स्थान है । मेरा मन तो इसी टीले के ऊपर आश्रम बनाने का 
हो रहा है । सीता बोलीं, “आश्चये है कि इतने सुन्दर स्थान पर अभी तक कोई 
आश्रम क्‍यों नहीं बना । 

“यहाँ अनेक आश्रम थे वंदेही ! जटायु धीरे से बोले, “कपिल का, गौतम 
का' ''कुछ अन्य ऋषियों का भी । वस्तुतः किसी समय इस स्थान को तपोवबन ही 
कहा जाता था । किन्तु खर-दृषण के संनिकों ने, उनमें से एक भी नहीं रहने 
दिया । 

“यह तो अपने-आप में ही प्राकृतिक गढ़ है ।' लक्ष्मण ने अपने निरीक्षण के 
पश्चात्‌ अपना निष्कषं बताया । 

“आप अद्भुत हैं तात जटायु / राम मुस्कराए, “सब सहमत हैं कि यही 
स्थान उपयुक्त है।' 

राम टीले के ऊपर चढ़ गए । वहाँ से सारा क्षेत्र, किसी मानचित्र के समान 
दिखाई पड़ रहा था । ढृहों तथा टीलों के नीचे विरल वन था, जिसमें अनेक बट तथा 
पीपल के वृक्ष दिखाई पड़ रहे थे । कदाचित्‌ इन्हीं में कहीं पाँच वट इकटठे होंगे, 
जिसके कारण इस स्थान का नाम किसी ने पंचवटो रख दिया होगा । वन के वक्षों 
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के उस पार कहीं-कहीं गोंदावरी की धारा दिखाई पड़ रही थी। जल बहुत अधिक 
नहीं था । शिलाओं से टकराता जल बड़े वेग से बह रहा था। इन शिलाओं के 
कारण, इस स्थान पर नोौका-चालन संभव नहीं था। बाई ओर से कपिल गंगा की 
धारा आकर मिल रही थी'' वर्षा में जब गोदावरी भर जाती होगी, तो निश्चित 
रूप से जल इन टीलों के नीचे तक आ जाता होगा'' यहाँ से गोदावरी न तो अति 
निकट थी और न ही दूर" 'इसके पार कहीं जनस्थान था, राक्षसों का सैनिक- 
स्कधावार:' । 

राम ने अपने हाथों में पकड़ें खड्ग और धनष भूमि पर रख दिए ।। कंधों पर 
टींगे तृणीर भी उन्होंने उतार दिए । शेष लोगों ने भी शस्त्र भूमि पर, व॒क्षों के तनों 
के साथ टिका दिए । 

अगले ही क्षण सबके हाथों में कुल्हाड़ियाँ और कुदाल आ गए। तीक्र गति 
से कार्य होने लगा । वक्षों की शाखाएँ कट-कटकर नीचे गिरने लगी । शाखाओं के पत्ते 
उतारे गये और सुन्दर तथा दुढ़ कुटीर आकार लेने लगे । 

जटायु एक वक्ष की छाया में बैठे, उन लोगों का कौशल देख रहे थ। राम, 
लक्ष्मण और सीता में राज-परिवारवाली कोई कोमलता दिखाई नहीं पड़ रही थी | 
वे साधारण वनवासियों के समान काये कर रहे थे--हाँ, उनकी दक्षता अवश्य 
असाधारण थी । यह सब उनके दीघंकालीन वनवास का ही फल हो सकता है। ये 
लोग कब से वन में रह रहे हैं ? '* "विशेष रूप से सीता को देखकर आश्चये हो रहा 
था कि उसने कैसे स्वयं को इस जीवन के अनुकूल बनाया होगा ?''' 

जटायु की आँखों के सामने कुटीर आकार लेते चले गए'''बीच में भोजन 
के समय थोड़ी देर के लिए कार्य रुका था; पर भोजन के पश्चात्‌ कम में पुनः गति 
आ गई | ऋतु ऐसी शीतल नहीं थी कि रात बिना कुटीर के न बिताई जा सके, 
फिर भी वे लोग अपनी तीब्रगामिता के बल पर संध्या तक अपनी आवश्यकता के 
अनुसार कूटीर बना लेंगे--ऐसा अनुमान किया जा सकता था ।'' लक्ष्मण तो इस 
सहजता से कुटीर बना रहे थे, जैसे जीवन-भर यही कार्य करते रहे हो । 

““'सहसा जटायु का ध्यान उनके शस्त्रों की ओर गया : कदाचित्‌ शस्त्रों की 
सुरक्षा के लिए उन्हें कुटीरों की ततकाल आवश्यकता थी। कितु, यदि राक्षसों को 
सूचना मिल गई तो वे आकर उनके शस्त्र छीनकर ले जाएंगे। शस्त्रों के लिए 
इन्हें अधिक सावधान'' 'सावधान तो इन्हें सीता के लिए भी रहना चाहिए ।'' 'गाँव 
की किसी किशोरी के रूप की तनिक भी चर्चा होती है, तो राक्षत उसका अपहरण 
कर ले जाते हैं; और सीता का रूप'''।'' 'जटायु की दृष्टि राम के शरीर पर जा 
टिकी । ऐसा बलिष्ठ शरीर और ये शस्त्रासत्न तथा दिव्यास्त्र''' कदाचित्‌ सीता के 
लिए संकट नहीं है'' 'यदि संकट होता तो अगस्त्य, राम को चाहे भेज देते परंतु 


१०२ 


नरेन्द्र कोहली 


सीता को यहाँ कभी न आने देते'''। 

और मुखर कंसा प्रसन्‍न है, राम के साथ । जंसे राम का सगा बंध हो ।''' 
जटायु ने सदा यही तो चाहा है कि प्रत्येक साधारण जन इसी प्रकार मुक्त, सुखी, 
समता तथा सम्मानयुकत हो'''पता नहीं जटायु का स्वप्न कब प्रा होगा, कभी पूरा 
होगा भी या नहीं ''। 

संध्या तक पाँच कुटीर बन गये थे। अभी उनमें कुछ का ये शेष था, कितु उनका 
उपयोग किया जा सकता था । बीच के कटीर में शसरत्नारत्न रखे गये थे और उसके 
एक ओर का क्टीर राम तथा सीता का और दूसरी ओर का लक्ष्मण का था। 
लक्ष्मण के साथवाला कूटीर मुखर का तथा पाँचवाँ कूटीर अतिधिशाला था । 

“आश्रम बन गया ?  जटायु ने पछा । 

“आज के लिए तो बन ही गया समझिए । लक्ष्मण बोले, “शेष काम थोड़ा- 
थोड़ा कर, होता रहेगा । 

वे लोग शस्त्रागार के सम्मुख वृत्त-सा बनाकर बंठ गए और दोपहर के बचे 
हुए फलों का भोजन करने लगे । 

“आये जटायु | राम बोले, “रात्रि के समय सुरक्षा-असुरक्षा की क्‍या 
स्थिति है ? ' 

“जनस्थान में राक्षस सेनिकों का स्कधावार है | जटायू बोले, और चारों 
ओर विरोधी प्रजा की बस्तियाँ | इक्का-दुक्का राक्षस कम ही निकलता है। वे जब 
निकलते हैं तो टोली में निकलते हैं। वह भी रात के समय चोरी-छिपे नहीं, दिन के 
समय प्रकटरूप से शस्त्रबद्ध होकर | यदि संयोग से अकेले राक्षस का किसी से झगड़ा 
हो जाये, तो वह चुपचाप लोट जाता है, और फिर अपनी टोली लेकर आता है। 
छोटी टोलो पराजित हो जाये, तो बड़ी टोली आती है'''। ' 

“छोटी टोली की पराजय का क्या अथ्थ हुआ ? ' लक्ष्मण ने पूछा । 

“राक्षसों के चार-पांच सनिक हों तो कभी-कभी, जटायु के प्रशिक्षित युवक 
उन्हें घेर-घारकर पीट देते हैं । बहुत न सही जटायु मुस्कराए, “इक्का-दुकक्‍्का राक्षस 
सैनिक इस क्षेत्र में जटायु का आतंक मानता है।. 

“अर्थात्‌ भूमिका तेयार है| मुखर हंसा । 

“इसका अर्थ यह भी हुआ कि रात को आप लोग पूरी नींद सो सकेंगे।” 
लक्ष्मण बोले, “विशेषकर ब्रह्मचारी बंध । 

“हाँ ।” राम कछ सोच रहे थे, "हमें रात को जल्दी सो जाना चाहिए। प्रात 
ब्रह्मचारी मित्र विदा होंगे। और भूलना मत मित्रो ! राम ब्रह्मचारियों से संबोधित 
हुए, “गुर अगस्त्य से कहना कि वे सुतीक्षण, शरभंग, आनन्दसागर, धमंभृत्य, अग्नि- 
जिह्र--सभी आश्रमों में हमारे स्थान की सचना, तुम्हारे पहुँचते ही भिजवा दें । 
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संपर्क शीघ्र स्थापित होना चाहिए ।'' "और हमारे शेष शस्त्र भी वे क्रमशः भिजवाते 
रहें '। 

“अच्छा राम * जटायु बोले, “एक प्रश्न मुझे पूछना है । संकोच मत करना, 
अपना स्पष्ट मत देना।' 

राम ने जटायु की ओर प्रश्नवाचक दृष्टि से देखा । 

“एक युवक है, जो योद्धा नहीं है, शस्त्रों का ज्ञान भी उसे नहीं है, कितु 
शरीर से हृष्ट-पुष्ट है। वह जनस्थान में शूर्पणखा के प्रासाद में माली का काम 
करता था। कुछ कारणों से शपंणखा ने उसे यातना देनी आरम्भ कर दी । वह वहाँ 
से भाग आया है । लौटकर वह प्रासाद में जा नहीं सकता । शर्पणखा के भय से कोई 
व्यक्ति उसे आश्रय देने को तंयार नहीं है । हिख्र पशुओं द्वारा खदेड़े गए मेमने के 
समान, वह वन में इधर-से-उधर छिपता फिर रहा है। बताओ, उसका उद्धार कसे 
होगा ? 

“प्रश्न यह है कि वह चाहता क्‍या है ? राम बोले । 

“क्या चाहेगा ? सुरक्षा, ईमानदारी की आजीविका और सम्मानपूर्ण जीवन ।/ 

“उससे कहिए कि वह हमारे पास आ जाए ।” राम बोले, “राक्षसों से बहुत 
भयभी त हो तो, हमारे आश्रम में कूटीर बना ले, अन्यथा किसी भी दृह पर कटिया 
बना ले । यह सारा क्षेत्र अब सुरक्षित है । राम मुस्कराए, “कोई गृहस्थ उसे अपने 
साथ रखना चाहता हो, किन्तु राक्षसों के भय से रख न पाता हो तो उससे कहिए, 
वह उस युवक को आश्रय दे दे । भय का अब कोई कारण नहीं है।' 

जटायु आश्चयं से राम को देख रहे थे : राम के चेहरे पर न अहंकार था, 
न गये; वहाँ एक दायित्वपूर्ण, गंभीर आत्मविश्वास था । 

(अप्रकाशित उपन्यास 'संघषं की ओर' का एक अंश ) 


कविताएं 


सिद्धार्थ 


डॉ० सतलेन्द्र नन्दन 


सौत बढ़ती आती है, 

दिना दिन, लिल तिल, 
खामोशियों के बीच--- 

खन की बूंदों में ! 

हमने नहीं चाहा, 

फिर भी हाइबिस्कस खिलता है; 
यह संसार माया है ' 

और उसकी क़पा से हम जोीते हैं --- 
इस क्षण, अनेक क्षण ॥ 

डबते सूरज की किरणें, 

समुद्र में बिखरती हैं, 

और साौँझ का उतरता अँधियारा, 
एक दूसरे आकाएा में, 

भोर बन चमकता है । 

मेरे पिता मर रहे हैं; 

नहीं, में नहीं । 

दुःख के धागों से बंधे, 

इस जीवन-अंकुर को, 

कौन कोस धारण करेगी ? 
धरती, 

हाँ, घरती माता, 

पहली माता, अन्तिम माता । 


१०६८ 


गगाानाठझनचल, वर्ण १, अंक दे-४ 


सिद्धार्थ 


इस शरीर ज॑ंसी कोई पीर नहीं, 

न ही कोई जिन्दगी -- 

इस मृत्यु जेसी--सब प्राणियों की नियति, 
अनन्तता का एकमात्र द्वार : 

अर्जुन ने देखा था, 

कृष्ण के विशाल रूप में, 

आत्मा का आणविक-वबिस्फोट ; 
अन्धकार में या प्रकाश में ? 

में नहीं जानता और मरनेवाला बताएगा नहीं । 
पलके फड़फड़ाती हैं : 

घायल पहाड़ियों और टटे पेड़ों पर, 
उभरती आकृतियाँ, 

रथ के पहिये के पोछे, 

पुरुष और स्त्रियाँ, 

चमकते हैं, यादों के जुगनू से, 
कुरुक्षेत्र के सूरज की, 

अन्तिम किरणों में ! 

आँसू की एक बूंद, 

बन्द कर देती है तीसरी आँख; 
लेकिन, साथ हो, 

ब रसते पानी की बूंदों से, 

समुद्र हो जाता है बूंद-बूंद । 

अब कोई नहीं है दुःख | 

ओम शान्ति: शान्ति: ' 

“लहरें कुछ भी नहीं, 

केवल पानी, 

और समुद्र भी तो ! 


(२) 
सूखी घास पर गिरती बरखा, 
हवा को भरती सुगन्ध--- 
धरती की सोंधी; 
गिरती बूँदों के साथ कॉँपते पत्थर, 


सतेन्द्र नन्दन 


श्छ्प्ड 


अंधियारे में पानी की कॉपती आवाज़, 
लहरों के साँप, 

सूस्ते नारियल की बहती खोपड़ी ! 

वेतरणी में फिर बाढ़ आई है; 

पंडित ने गाय की दुम पकड़ रख्व्ी है, 

किन्त्‌ मैंने तो अभी तक तैरना सीखा नहीं ! 


सिद्धार्थ, मेरे बेटे, 

मेरे पिता की आँखों में उजाला है--- 
दूसरी दुनिया का । 

उन चार वर्जित दृव्यों में से, 

दो तो तुमने देख लिये, 

अपने पिता के पिता में--- 

एक बीमार आदमी और एक बुडढा भी ॥ 


तीसरा, 

वह तुम्हें देखने नहीं देंगे । 

एक लाश, 

नहाई, धुलाई, सवारी, सजाई, 
गेंदे और हाइबिस्कस के फलों से ; 
समुद्र के किनारे जलाई--- 

एक मुटठी राख । 


ओर चौथा, 

एक वेरागी शभिष्त॒ु, 

जो शायद तुम बनो एक दिन, 

जानने के लिए--- 

इस कभी न समाप्त होनेवाले, 

जीवन की विवशता ! 

वहाँ तक पुराने रास्ते नहीं पहुँचते, 
ओर न वहाँ है, किसी के पगचापों की आहट, 
बीते हुए लोगों के मंत्रों से चहकती--- 
एक चिड़िया तक नहीं; 

आम, आमीनी ! 


सिद्धार्थ 


सिद्धार्थ, 

एक बार फिर, 

राख और घास पर चलकर, 
अपना रास्ता स्वयम्‌ बनाओ । 
एक बार फिर सिखाओ, 

कंसे जियें जीवन, 

हम, अपने इस जीवन में ?* 


[ अन॒वादक : दयाप्रकाश सिन्हा ] 


*फिज्ञी की प्रंग्रेजी कविता । 


हरा 


इन्दु जैन 


११५० 


हरा 
चेरता हुआ 

उतरता भीतर तक 
ठंडी नरम सडयों से 
छेदता हुआ 

सिर से पेर तक 

सीता हुआ 

आँखों के लाल ज़र्म 
धरा की कोख से 
बादल फटता हुआ 
फव्वारे-सा 

सिर पर छूटता हुआ 
मुलायम तरल 

दूब के ओलों से 
मारता 

सहलाता हुआ 

हिलता हुआ 

हवाओं की नसें फूलाता 
खून की घार को 
बीचमबीच काटता हुआ 
बाँटता हुआ 


गगनाउठ्चल, वर्ष १, अंक बे-४ 


ह्रा 


सिर से पेर तक 
सब्ज़ ठंडी आग में 

लपाता हुआ 

पकाता हुआ 

कछ्ले सपनों के 

झले भारी फल 

उगाता हुआ 

वित॒ष्णा-खीझ 

अनमनापन 

रोज़-रोज़ से 

असहिप्ण बनाता हुआ 

नदियाँ बहाता हुआ 

विपरी तमुखी 

झलाता हुआ 

चिढ़ाता हुआ 

धुएँ में' उगनेवाले 

पेंसे के फल मुर्माता हुआ 

खिलखिलाता हुआ 

उपेक्षा से 

सरसराता 

ललचाता हुआ 

हैं? हक 

मेरा होकर भी 

एक झटके से 

दामन छुड़ाता 

हमें परदेसी 

पराया बताता हुआ । 


(दीमापर से कोहिमा के रास्ते की याद में ) 


शब्द 


सुखवीर विश्वकर्मा 


शब्द के पाँव नहीं होते 

फिर भी वह चलता है 

घमता है/फिरता है 

आदमी की तरह 

शब्द की कोई भी आकृति हो सकती है : 
मन्दिर जैसी/मसजिद जैसी/गिरजा जैसी 
चाक्‌-तलवार जैसी । 

या बख्तर जेसी । 

शब्द एक यात्री है : 

उसके आँखें हैं और कान भी 

वह होता है दूरदर्शी 

उसमें है सब-कुछ सुनने का सामथ्य भी । 
उसने अपनी यात्रा के दौरान देखा है 
बदलते इतिहास; एक सत्ता का 

दूसरी सत्ता को निगलते । 


णब्द सूरज है : 
चबा-चबाकर अंधकार 


११२ 


गगनाउनचल, वर्ष १, अंक ३-४ 


वह हरता है धरती की पीड़ा 
रजनी की काली चादर पर 
टाका करता है/किरणों की जाली 
झरने को देता है संगीत 

सन्‍नाटे को स्वर; 
पाटता रहता है वह 
गाँव-नगर की दूरी । 


शब्द दाता है 

शब्द विधाता है 

अमर है शब्द 

कभी नहीं मरता 

बाहर रहकर भी शब्दकोष के 
अर्थों से नहीं डरता । 

विषपायी शंकर वह वह कालजयी 
पी लेता है समय को 


समो लेता है प्रलय को 
अपने भीतर । 


आदश का पागलपन 


नाणल 


अन्त-वस्त्र से हीन, दीन शोकाकल जीवन-- 

इसे नगण्य मानकर, मैंने 

अम्बर के छोरों तक जाना आज चुना है 

क्या ऐसा पागलपन पहले कभी सुना है ' 
है मुझको मालूम 
वहाँ झंझा के झोके जो प्रचण्ड हैं 
खण्ड-खण्ड कर दंगे मुझको 
दर्शो-दिशाओं में छितरा देंगे मेरे कण; 
अन्न-वस्त्रों से हीत, दीन शोकाक॒ल 
जीवन को सँवारना अधिक ठीक था 
और साध्य भी वही अधिक था, 
किन्तु क्या करू 
मुझे शन्यता यह अम्बर की खींच रही है 
एक कतूहल ही धारा-सी उदासीनता को 
उदात्त बन सींच रहो है । 

छातूं मैं आकाश, शिखर हिमगिरि को लॉघू 

सागर की लहरों को ऐसा गिन॑, 

गिनी जा सकती है गति 

मेरी ही नाड़ी की ज॑ंसे । 

सक्ष्म-शून्य में सत्य-पुंज नक्षत्र उगाऊं 

थक जाऊं तो लगे न सूना, 

लीन शन्य में होकर मान 

धन्य आपको । 


११३ 


गगन जचल, वर्ष १, अंक ३-४ 


नाणल 


११४ 


जैसे यीश्‌ ने सलीब को स्वीकारा था 

जैसे गौतम के हाथों से दुःख हारा था 

जैसे मिथ्या-दृश्य पोंछकर 

शंकर ने आत्मा को जाना 

गांधी, सच की छान-बीन के पथ पर दौडा । 
पागलपन इस सबको माना सदा जगत ने 
किन्तु सदा ऐसे पागल होते आये हैं 

हमें उन्हीं की जात-पाँत का समझो चाहे 


अम्बर के छोरों तक जाना 

लेकिन हमने आज चुना है 

और इसी पागलपन की कड़ियाँ जोड़गे 
तुम जो सावधान रहत हो यहाँ 
फंक-फंककर पीते हो हर शीतलता को 
बना अगर तो पाँव तुम्हारे भी 

इस पथ पर हम मोड़ंगे । 


[तमिल से |] 


'एक शब्द 


पुरुषोत्तम सदाशिव रेगे 


एक शब्द ज्यादा है, दो ओठों से; 

दो ओठ ज्यादा हैं कभी-कभी 

सौ चोटों से; 

और पास-पास नहीं हैं दो ओठ कभी-कभी--- 
दूरी है उनमें कोमों की । 


इस विडम्बना और दूरी को सहना 
या ओठ सींकर चप रहता 
न कहता एक भी णब्द 


एक छवि को दूसरी छवि से हटाते रहो 
भीतर के अपने दर्द को इस तरह घटाते रहो 
घटाते-घटाते भी दर्द बढ़ जाता है मगर 
जिंदगी का नशा कई बार उतरकर 

फिर पूरी तरह चढ़ जाता है मगर । 


सयाने हमें और भी कुछ बतायेंगे 

वे इन राज़ों को खोलेंगे-समझायेंगे 

मगर शून्य कैसे मान लें हम सारे सबको 
एक शब्द को, दो ओठों को 

कोसों की दूरी और सौ-सौ चोटों को । 


[ मराठी से | 


११५ 


गगनाञचल, वर्ष १, अंक २-४ 


धरती माता 


बाला मणियम्मा 


अंधेरे से झरकर आता है एक गीत 
लहराता है अजगर की तरह 

भरता है ध्वनिया छाती में भेद-भाव की 
युद्ध थोप देता है 

बना देता है धरती को तसवीर 

एक कभी न भरनेवाले घाव की । 

सिद्ध और किसी के उपाय से अविद्ध 

घूम रहा है यह स्वर जो कोलाहल है 
जहाँ जाता है वहाँ फिर और कुछ नहीं है 
बस हलाहल है, हं ष है 

द्रोह है, अशांति है, क्लेश है 

प्रेम को अपराधी तय करता है यह 
पारस्परिकता को द्वन्द्रों में लय करता है यह 
कहता है मिटाओ मिटाओ मिटाओ 
मिटाना सच है बनाना झटठ है 

जीवन एक लूट है 

लूटो और जियो 

विनाश का अमृत पियो । 


घरती मगर अजब एक माता है 
भले ही यह गीत 

उसके आकाश को गुंजाता है 
आर फेस भी जाती हैं जातियाँ 


११६ 


गगनाऊचल, वर्ष १, अंक ३-४ 


धरती माता 


इसके फंर में 

मगर धरती-माँ की बाँहों के घेर में 

प्रेम फिर भी रहता है सरक्षित और 
खिला हुआ 

आदमी हज़ार तनावों के बीच रहता है 
पारस्परिकता में मिला हुआ। 


[ मलयालम से | 


दो गीत 


डॉ० रवीन्द्र भ्रमर 


जामुनोी घटाएँ 
घिरती हैं जामुनी घटाएँ--- 
यमुना-तट पर । 


बादल में लुका-छिपी करती हैं बिजलियाँ 
लहरों में तिरती हैं चाँदी की मछलियाँ, 
कुण्डल की कोर दमक जाए-- 
यमुना-तट पर ' 


मेघों की ठनक, बजे घन-कुजों में म॒दंग, 

हवाएँ थिरक उठतीं, बूँदों के रास-रंग, 

नूपूर के मृदु स्वर लहराएँ--- 

यमुना-तट पर '! 
सजती है इन्द्रधनूष की झालर आर-पार, 
तरु कदम्ब पर सतरंगे झलों की बहार, 
पीताम्बर फहर-फहर जाए--- 
यमुना-तट पर ! 

मोर, पपीहा, कोकिल एक राग बोलते , 

एक छनन्‍्द खोलते कि एक अमृत घोलते, 

मन-मोहन बाँसुरी बजाएँ-- 

यमुना-तट पर ! 
घिरती हैं जामुनी घटाएँ 
यमुना-तट पर ! ! 


११८ 


गगनाड्चल, वर्ष १, अंक ३-४ 


दो गीत 


बाँसुरो पुकारे 
बार-बार बैरिन बाँसूरी प॒कारे। 
दो पल भी चेन नहीं उसके मारे ।। 


उसके मध छन्द में ढली सारी रात, 
उसके अनुराग में नहा उठा प्रभात, 
लाज की कली चटकी केसर छिटकी--- 
खिले मानसर में कंकुम के जलजात, 
उस सौतन के ऐसे हैं न्यारे बोल 
अनचाहे रंग जाते साँझ सकारे । 
बार-बार बैरिन बाँस री पुकारे-- 

दो पल भी चेन नहीं उसके मारे ।। 


भरी दुपहरी में यह ललचाई टेर, 
उसने कर रक्‍खी है क॑ंसी अंधेर, 
सिर पर सूरज, आँगन में चौड़ी धप 
हैं कितने काम, हो गई इतनी देर, 
कौन हर पहर करने बंठे सिगार 
कौन हर घड़ी बाजूबन्द संवारे 
बार-बार बेरिन बाँसूरी पुकारे-- 
दो पल भी चेन नहीं उसके मारे ।। 


मोहनी करे है कुछ ऐसे उपचार, 
अम्बर पर मेघ उठे, सागर में ज्वार, 
चंदा थम जाये, सूरज भूले राह, 

मन खल-खुल जाये तन माँगे अभिसार, 
मन-मोहन रास रचाते यमुना तीर 
कंसे जाऊँ, अटपट प्रेम-कगारे 
बार-बार बेरिन बॉसुरी पुकारे-- 

दो पल भी चेन नहीं उसके मारे ।। 
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काल नक्षत्र 


अमृता भारती 


तुम उस एक नक्षत्र को 

त्िशूल की नोक पर उतारना 

जिसमें ठहरी हुई है 

जगत की रात्रि 

मेरी मधु कला 

शिव की प्रलयांकित नृत्यमुद्रा । 
तुम उस नक्षत्र को 
मेरे माथे पर टाँकना 
ताकि मैं उधेड़ सक 
तुम्हारी भौंहों का अंधकार 
स्फटिक देह का नील चिह्न 
चेतन्य आकाश का एकाकी अहंकार 


तुम उसे मेरे माथे पर टाँकना 
उस एक काल नक्षत्न को | 
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गांधीजी और उनका जीवन-दर्शन। 'दर्शन' शब्द आया है और जीवन' 
शब्द भी आया है । प्रायः ऐसा होता है कि जो दाशंनिक होते हैं उनका जीवन से 
सम्बन्ध नहीं होता और जो जीते हैं उनका दर्शन के साथ सम्बन्ध नहीं होता । 
दशन शब्द का प्रयोग-अक्सर तत्त्वज्ञान--फ़िलासफ़ी के अथे में किया जाता है और 
एक ने ऐसा वर्णन किया है कि “फ़िलासफ़ी इज़ ए लेबर इन डाक ट्‌ डिस्कवर ए ब्जैक 
कट छ्विच इज़ नॉट देयर | । तो फ़िलासफ़ी अलग है और जीवन-दर्शन अलग है। 
फ़िलासफ़ी में वस्तु के प्रति वस्तु को देखकर हमारी जो प्रतित्रियाएँ होती हैं, 
भावनास्पद और बौद्धिक, उनका संग्रह होता है और उसका नाम तत्त्वज्ञान है। 
दर्शन इससे अलग है | दर्शन का मतलब देखना है। लेकिन हमारे यहाँ भी परम्परा 
से कुछ भिन्‍न इसका अर्थ किया गया है | भगवद्‌गीता में श्लोक आता है कि जो ज्ञानी 
होता है वह ब्राह्मण, शूद्र, चाण्डाल, गाय, हाथी और कत्ते को समान देखता है-- 
पंडिता: समदर्शि:: । तो धमंशास्त्र के एक महान्‌ पंडित ने, धमंशास्त्र के ही नहीं 
वेदान्त के एक महान्‌ पंडित ने मुझसे कहा कि तुम अछूतों के साथ बेठते-उठते हो, 
खाते-पीते हो, गीता के उपदेश के यह खिलाफ़ है । मैंने कहा कि उसमें तो कहा है-- 
'शुनि चेव श्वपाके च पंडिता: समदर्शिन:' कुत्ता और कुत्ता खानेवाला सभी को ब्राह्मण 
समान देखता है | तो उन्होंने मुझे समझाया कि उसमें 'समदर्शिन: है, 'समवर्तिनः 
नहीं ; दशशन का वतंन के साथ कोई सम्बन्ध नहीं। वह देखता है, उन सबसे 
समान रूप से उनके साथ व्यवहार करता है, ऐसा नहीं है। तो पहली चीज़ जो मैं 
आप लोगों से कहना चाहता हूँ वह यह है कि गांधी का कोई तत्त्वज्ञान नहीं था, 
उसका अपना कोई दर्शन नहीं था। कोई विचार-प्रणाली नहीं थी। वह सत्य की 
खोज में प्रवत्त हुआ था। जो सत्य की खोज करता है, वह किसी भी प्रकार के 
विचार को पकड़ नहीं सकता | किसी प्रकार के विचार के साथ उप्चका गठबन्धन 
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नहीं हो सकता | सत्य अलग चीज़ है, विचार अलग चीज़ है। गांधी सत्यनिष्ठ था, 
विचारनिष्ठ नहीं । और इसलिए उसका दर्शन जीवन से विकसित हुआ | 

आपने ऐसी चीज़ कभी नहीं देखी होगी कि पहले गांधी ने अपने दर्शन की 
बात कही है और फिर आचरण करने लगे। दक्षिण अफ्रीका में गांधी की मिट्टी 
पलीद नहीं होती तो हमको महात्मा गांधी ही नहीं मिलता | महात्मा गांधी 
भारतवर्ष के लिए दक्षिण अफ्रीका की देन है। दक्षिण अफ्रीका का वरदान है। 
हमारे देश में अगर वह रहता तो आत्मविज्ञान में ही कंद रह जाता, उससे आगे 
नहीं जाता | उसे जीवन्त समस्या में से जो स्फ्ति मिली सत्य की खोज की 
तरफ उसमें से वह दौड़ा । उसने कोई एक सिस्टमेटिक फ़िलासफ़ी, एक व्यवस्थित 
तत्त्वज्ञान विकसित किया हो, ऐसा नहीं हुआ। यह गांधी के लिए पहली चीज़ 
है जो मैं निविददन करना चाहता हूँ। उसकी कोई आइडियोलॉजी' नहीं थी। 
'आइडियोलॉजी' का मतलब है विचार का सम्प्रदाय । विचार जब बफं की 
तरह जम जाता है, तो उसका प्रवाह समाप्त हो जाता है, विचार ही कुंढित हो 
जाता है, उस जमे हुए विचार को “आगगंनाइज' करने का नाम आइडियो- 
लॉजी' है। एक दफा शैतान जा रहा था, अपने शिष्यों के साथ । दो शिष्य थे-- 
एक आगे-आगे चल रहा था, एक उसके कुछ पीछे, और पीछे स्वयं शतान 
बादशाह चल रहे थे । जो शिष्य आगे चल रहा था, उसने रास्ते से कोई चीज़ उठा- 
कर अपनी जेब में रख ली । तब दूसरा शिष्य शैतान, अपने गुरु से कहने लगा कि 
इसने कोई चमकीली चीज़ उठा ली है और उसे जेब में रख लिया है, आपको 
दिखाना नहीं चाहता । शैतान ने पूछा कि तूने क्या उठाया | तो शिष्य ने कहा कि 
सत्य का एक टुकड़ा पड़ा था, वह टुकड़ा चमक रहा था, मैंने जेब में रख लिया उठा 
कर । तो शैतान ने कहा कि कोई बात नहीं, इसमें चिन्ता की कोई बात नहीं है । 
“बिकाज़ ही इज़ ड्इंग टु आगंनाइज़ ।” वह सत्य को संगठित करनेवाला है, 
संगठित सत्य तो मेरा ही होगा, वह फिर 'कोरा सत्य तो रह ही नहीं सकता । वह 
मेरी चीज़ होगी--संगठित विचार अर्थात्‌ अविचार । संगठित विचार जब आक्रमण- 
शील बन जाता है, तो उसे वाद कहते हैं। और यह संगठित विचार, आक्रमणशील 
संगठित विचार जब सत्ताकांक्षी बन जाता है तब उसे पार्टी कहते हैं | गांधी सत्य- 
निष्ठ था, इसलिए इनमें से कोई निष्ठा उसे छ नहीं सकी थी | एक दूसरी चीज़; 
हमारे देश में आत्मज्ञान और आत्मविज्ञान, कोई कहता है कि पांच हजार वर्षों से 
चल रहा था, कोई कहता है कि दस हजार से और कोई कहता है कि पता नहीं क्या 
जाने लाख वर्षों से भी चल रहा हो | लेकिन हमारे सारे इतिहास में यह देश गुलाम 
ज्यादा रहा और आज़ाद कम रहा | तो एक बात मेरे दिमाग़ में हमेशा पंदा होती 
रही, एक सवाल उठता रहा बचपन में भी कि क्‍या आत्मज्ञान का गुलामी के साथ 
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कोई सम्बन्ध है ? अवश्य रहा होगा । एक आदमी निकला गांधी जिसने कहा कि 
जहाँ आज़ादी नहीं है वहाँ आत्मज्ञान हो ही नहीं सकता । अगर हो तो जीवन में 
नहीं होगा । परोक्ष हो सकता है, प्रत्यक्ष नहीं हो सकता । 

१६१६ में जब गांधी ने सविल डिसओबीडियन्स--सविनय अवज्ञा कानन 
भंग का आन्दोलन शुरू किया तो जाजं अरुण्डेल ने एक पत्र लिखा--“गांधी तुम तो 
धामिक पुरुष हो, साधु हो, महात्मा हो । तुम इस राजनीति के पचड़े में, इस पंक 
में, इस कीचड में क्‍यों पड़ते हो ?'” तो जबाब दिया “यू आर राइट । माई बेस 
इज़ रिलीजन । बट आई टेक पार्ट इन पॉलिटिक्स बिकाज़ पॉलिटिक्स कंन चेंज द 
सोल ऑफ़ इंडिया' | भारत की आत्मा का स्पर्श यह राजनीति करती है। गांधी 
के साथ थे चार्ली एन्डू ज़ । चार्ली एन्ड्र ज़ ने एक किताब लिखी है, एक लेखमाला 
लिखी, उसके बाद में किताब भी । “इंडिपेन्डेन्स इमीडियेटली इस देश को स्वतन्त्रता 
तुरन्त चाहिए । स्वतन्त्रता तात्क्षणक आवश्यकता है। और उसमें लिखा किजों 
देश ज्यादा दिनों गलाम रहता है उसकी सांस्कृतिक और आत्तमिक हानि होती है । 
इसलिए स्वतन्त्रता आज ही चाहिए । इस देश के जिन थोड़े-से व्यक्तियों ने, सत्यनिष्ठ 
व्यक्तियों ने इसे समझा, माना, उस पर आचरण किया, उनके शिरोमणि गांधी हैं । 
आज एक मित्र आये थे | उनसे गांधीजी की मूरति बनाने को कहा गया था। उन्होंने 
बताया कि मैं गांधी के कुछ सूत्र लिख देना चाहता हूँ । उनमें से एक सूत्र यह है कि 
मेरा जीवन ही मेरा सन्देश है । यह नहीं कहा कि मेरा जीवन ही आदणश है। मेरा 
जीवन ही मेरा संदेश है। मतलब यह कि मेरे दर्शन में और जीवन में अन्तर न ढूँढें, 
उनमें विरोध नहीं है। जीवन और दर्शन में अनुबन्ध है। जिस क्षण मैंने समझ लिया 
कि स्वतन्त्रता के बिना न धर्म जी सकता है, न अध्यात्म जी सकता है, न नैतिकता 
जी सकती है, न संस्कृति रह सकती है, उसी क्षण मैं स्वतन्त्रता की तरफ मुंडा और 
स्वतन्त्रता को ही अपना लक्ष्य माना। जब तक स्वतन्त्रता नहीं मिली है, तब तक 
कोई भी पूर्ण विकसित नहीं हो सकता है। उसी वक्‍त एन्ड्र,ज़ या किसी ने लिखा था, 
“स्लेवरी इज ए डार्क रूम इन हिच ऑल निगेटिव्स आर डेवेलप्ड । सारे दुगगृंणों 
का विकास गुलामी में होता है, दासता में होता है । इसलिए स्वतन्त्र रहने की 
आवधद्यकता है। हमारे आध्यात्मिक देश में यह बुलन्द आवाज़ जिसने उठाई वह 
अद्वितीय वैष्णव, गांधी था। वष्णवजन के दोहे गाये गए मगर उन दोहों में स्व- 
तन्त्रता का कहीं कोई स्थान नहीं है । वष्णव के गुणों में स्वतन्त्रता भी आती है और 
उसका जीवन में आचरण होना चाहिए और वह लोकजीवबन में चरितार्थ होनी 
चाहिए, तभी आध्यात्मिक और नैतिक गुणों का विकास हो सकता है। थोड़े-से 
व्यक्तियों ने इस देश में इस बात को समझा उमनमें से गांधी को मैं श्रेष्ठ मानता 
है; इसीलिए कि उन्होंने कहा कि मेरी प्रवत्ति तो धार्मिक वृत्ति ही है, परन्तु 
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मैं राजनीति की तरफ मुड़ा हूँ और फिर मुड़ने का कारण बताया। उन्होंने यह भी 
कहा कि मैं स्वतन्त्रता तो चाहता हूँ किन्तु वह रामराज्य होगा। हम लोग छोटे थे 
तो हमेशा यह सोचते थे और माँग भी करते थे बुद्धिवादी लोगों से, लोकमान्य 
तिलक से, गांधी से कि स्वराज्य की परिभाषा करो, व्याख्या करो। तो किसी ने 
कछ कहा, किसी ने कुछ कहा । तो लोकमान्य ने और दूसरे लोगों ने स्वराज्य की 
परिभाषाएँ दीं । मगर गांधी ने उसकी कोई बँधी-बँधाई परिभाषा नहीं दी । “राम- 
राज्य कह दिया और उसे अलग-अलग संदर्भो में समझाया भी मगर परिभाषा 
नहीं दी । एक दफा कह दिया । गांधी परिभाषाएँ देता ही नहीं था क्‍योंकि वह 
शास्त्री नहीं था। आप जानते हैं न, शास्त्री नहीं था, इसलिए क्रान्तिकारी था। 
शास्त्री और क्रान्तकारी में फक है। प्रीस्ट, पुरोहित किताब से बाहर कभी जा नहीं 
सकता । जिसकी बुद्धि किताब से बाहर नहीं जाती है उसका नाम शास्त्री है। वास्त- 
विक क्रांतिकारी वह होता है जिसकी बद्धि हमेशा किताब से बाहर ही जाती है | 
इसलिए गांधी को कभी किसी ने शास्त्री या विद्वान्‌ नहीं माना । लेकिन वह गाँव- 
वालों की भाषा में बोलता था, रामराज्य । अब हम रामराज्य का क्‍या मतलब 
लगाते हैं। इसमें शूद्र का वध होता है, हड्डियाँ भुनती हैं, इसमें सीता का त्याग 
होता है, इसमें बालि के साथ दगा होता है और जिसमें शपंणखा के नाक-कान काटे 
जाते हैं। यह हमारा रामराज्य है । 

गांधी जिस रामराज्य की कल्पना करता था, उसे शुभ दर्शन कहते हैं। जो 
कुछ पढ़ो, देखो, उसमें से कितना शुभ है उसको ग्रहण करो । एक शिकायत करता 
है कि यह सृष्टि भगवान्‌ ने बड़ी भदह्दी बनाई है, यहाँ गुलाब-जंसे सुकमार फलों 
में कॉटे लगते हैं| दूसरा कहता है कि इतनी सुन्दर सृष्टि है, काँटों में भी गुलाब 
लगते हैं । देखते का फर्क है । गांधी का भी देखने का फर्क था। गांधी ने भी राम- 
राज्य देखा । कौन-सा रामराज्य ? सत्य के लिए राम ने राज्य को छोड़ दिया । जब 
राज्याभिषेक होनेवाला था, उसी दिन लक्ष्मण ने कहा कि राम तुम अगर राज्य 
नहीं करना चाहते तो मे कौन होता हूँ “अवध तहाँ जहँ राम निवास्‌ ।” जहाँ 
तुम्हारा निवास होगा, मेरे लिए वहीं अयोध्या है। भरत के लिए तो सारे दाँवपेच 
लगाक र, कंकेयी ने तेयारी कर रखी थी मगर कंकेयी से भरत ने कहा कि मैं राज्य 
नहीं करूगा। वह राम को मनाने गया और उनकी पादुकाओं को लेकर आ गया । 
बंकिमचन्द्र ने एक छोटी-सी पुस्तक लिखी है 'लोक रहस्य' । उसमें मूर्खों की एक सूची 
दी हुई है। उसमें प्रधान मूर्ख है हरिइचन्द्र जिसने सपने में दिया हुआ राज्य वास्तव 
में दे दिया । ऐसी सूची है उसमें । फिर आते हैं राजा दशरथ, जिन्होंने संकट में 
दिये वरदान के लिए पुत्न को भी भेज दिया जंगल में । और उसके बाद के मूर्खों में 
हैं राम जो अपना राज्य छोड़ गये और सबसे मूर्ख शिरोमणि है भरत, क्योंकि वह 
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मुट्ठी में आया हुआ राज्य छोड़ देता है । रामराज्य का पहला लक्षण यह है कि गद्दी 
के हकदार सब होते हैं लेकिन उम्मीदवार कोई नहीं । हकदार सब, उम्मीदवार 
कोई नहीं, रामराज्य । जितने हकदार सभी उम्मीदवार यह है हरामराज्य-दोनों 
में फकं है। तो यह जो दूसरा राज्य है जिसमें सभी उम्मीदवार होते हैं, इसकी 
आचार्या है मंथरा । राम नहीं और भरत भी नहीं । विद्रोहियों को संकेत है जो 
गांधी के अपने जीवन में देखे जाते हैं। स्वराज्य के लिए प्राणपण से लड़ाई की, 
अहिसक लड़ाई की लेकिन स्वराज्य को आते देखा तो नवखली चले गये । कलकत्ता 
में उपवास किया और दिल्‍ली में आकर भी उपवास किया। तो यह नेता था इस- 
लिए कि प्रतिनिधि नहीं था। प्रतिनिधि अलग होता है, नेता अलग होता है। 
इसलिए गांधी की राजनीति में कुछ ऐसे अद्वितीय लक्षण थे जो और कहीं नहीं पाये 
जाते, लेकिन आदमी था कछ अनोखा, बेमेल । जो अपने जमाने से किसी तरह से 
मेल नहीं खाता था । बातें भी अटपटी करता था। एक कैमस्ट्री का प्रोफसर था, 
उसके सामने एक प्रयोग था। अगर वह प्रयोग करता है, परीक्षण करता है तो जान 
जाने का खतरा है, छोड़ देता है तो विज्ञान का कदम आगे नहीं बढ़ता है। तो वह 
असमंजस में पड गया, अपने साथी से पूछा कि ऐसी समस्या है क्या करूँ। साथी ने 
कहा, सीनियर से पूछो । अब सीनियर में एक खासियत होती है हमेशा, वह युक्तियाँ 
बहुत जानता है, वे बहुत उसको याद रहती हैं । वह सीनियर के पास गया, कहा कि 
ऐसा एक्सपेरिमेंट है, और यह दुविधा है, क्या करूँ | उसने जवाब दिया और नुस्खा 
बताया बहुत सुन्दर--“इफ यू वान्ट ए डिफीकल्ट जॉब डन, गैट ए डमफल टु ड्‌ इट 
ह डज़ नॉट नो दंट इट कन नॉट बी डन ।' ऐसे बेवकफ को पकड़ो जिसको यह पता 
ही नहीं है कि यह मुश्किल काम है। तो ऐसे मूर्ख हुए हैं, हरिश्चन्द्र, दशरथ, भरत, 
राम, साइमन ऑलिवर, मंक्सिको का लिबरेटर, या फिर कहीं ईसा या शेखचिल्ली । 
ऐसा ही एक “फूल ऑफ द फटे वाट पैदा हुआ मोहनदास करमचन्द गांधी । 
एक बात मैं निवेदन कर दूं कि मैं जो कहता हूँ, वह मेरा अध्ययन है । मेरे पास 
कोई अन्तिम निष्कर्ष नहीं है और कोई बात जिसे आप निश्चित मत कहते हैं वह 
भी नहीं है। मैं अध्ययन करता हूँ जिसमें से कुछ जिज्ञासाएँ पंदा होती हैं, कुछ प्रश्न 
मन में आते हैं । उन सबके समाधान या उत्तर भी मेरे पास नहीं है। में कछ 
निष्कर्षों पर पहुँचा हूँ। उनमें से एक निष्कर्ष यह है कि दुनिया के सारे सिद्धान्तों 
की अपेक्षा अधिक सत्य प्रामाणिक प्रइन में होता है, इसलिए जितने प्रइन होंगे, उनको 
अपनाने की, उनको समझने की कोशिश हम करें और सबके साथ करे । 
गांधी के जीवन-दर्शन के विषय में एक जो उनकी अनन्यतम विशेषता 
रही है वह यह रही है कि उन्होंने इस देश में परम्परा से चली आई भिन्‍न 
भूमिकाओं की दो सत्ताओं को मिला दिया । हमारे देश में दो भिन्‍न सत्ताएँ मानी 


१२४५ 


शंकर त््यंबक धर्माधिकारी 


गई थीं। एक पारमाथिक सत्ता और एक व्यावहारिक सत्ता । मैंने थोडा-सा इसका 
संकेत किया था कि समदर्शी कोई नहीं होता । यह हमारे यहाँ माना गया कि व्याव- 
हारिक सत्ता का आचरण अलग और पारमाथिक सत्ता का आचरण अलग । ऐसा एक 
दुहरा जीवन, एक दुहरा मानदण्ड इस देश में प्रचलित हुआ और उसका नतीजा यह 
हुआ कि हमारे देश के साधारण मनुष्य का ही नहीं, हमारे देश के साधकों का जीवन 
भी दुहरा हो गया। सिर्फ दुहरा नहीं, दो टक हो गया। उसके दो टुकड़े हो गये । 
दो हैसियतों की तरह दो जीवन बन गये अलग-अलग । एक प्रसंग मुझे याद आता है, 
बहुत साल हो गये । एक सज्जन महाराष्ट्र के प्रसिद्ध नेता थे । बे पूर्ण की म्यूनिसि- 
पेलिटी के अध्यक्ष थे और प॒र्णे की कांग्रेस कमेटी के भी अध्यक्ष थे--नगर कांग्रेस कमेटी 
के | बम्बई का गवर्नर लॉ विलिग्डन आनेवाला था। म्यूनिसिपैलिटी ने प्रस्ताव किया 
कि उसे मानपत्र देंगे और कांग्रेस कमेटी ने प्रस्ताव किया कि उसका बहिष्कार करेंगे 
और काले झंडे दिखायेंगे । तो यह जो अध्यक्ष महोदय थे, जब ट्रेन आई तब स्टेशन 
पर गये, काले झण्डे दिखाये और “गो बंक' के नारे भी लगाये । और शाम को जब 
म्यूनिसिपलिटी का इजलास हुआ तो उसमें अध्यक्ष के नाते मानपत्र भी पढ़ दिया। 
उन्होंने स्पष्टीकरण यह दिया कि मेरी दो हैसियतें हैं। दो हैसियतों से मैंने दो काम 
किये । मनुष्य की हैसियतें अलग-अलग हो सकती हैं। किसी के पिता हैं, किसी के 
पत्र हैं, किन्तु इस तरह की दो हैसियतों में असमंजस नहीं होना चाहिए । हमारे 
देश में इनमें झुठा सामंजस्य हुआ । हमारे देश में इस तरह मनृष्य का व्यक्तित्व द्वि- 
खण्ड हो गया । पारमाथिक शोध, ईश्वर-भक्ति या आत्मोनन्‍नति की साधना अलग 
और व्यावहारिक जीवन उससे बिलकुल अलग । माना गया कि समाजोन्नति का कार्य 
और आत्मोननति का काय दोनों की साधना एक नहीं हो सकती । गांधी के जीवन 
में इन दोनों का समवन्य है, संवाद है । एक तरह से इन दोनों का मधुर मिलन भी 
है। गांधी के जीवत की यह विशेषता है। इसलिए हमारे देश के बहुत-से लोग 
जिनमें पारमाथिक उत्कंठा थी मक्ति को, वह भी गांधी के पास आये । नहीं तो हम 
लोगों के सामने बड़ी समस्या रहती थी । मैं जब इस खोज में निकला--मैं समझता 
हैँ क्रि आप लोगों में से हरएक कभी-न-कभी निकला ही होगा कि यह पारमाथिक 
चीज क्या है इसको जानें, ईण्वर को समझने की कोशिश करें और जानने की भी 
कोशिण करें-- तो कदम-कदम पर मेरे सामने एक प्रश्न खडा होता था, रखा भी 
जाता था कि अगर धमं और देश में विरोध पंदा हो तो तुम देश के पक्ष में जाओगे 
या धर्म की तरफ मूड़ोगे । 

मनृष्य का कल्याण और आत्मोनन्‍नति, इन दोनों में किसी तरह का कोई 
विरोध नहीं होना चाहिए और न है। यह गांधी की विशेषता होने के कारण पार- 
माथिक वृत्तिवाले और सामाजिक वृत्तिवाले--दोनों तरह के लोग उसके साथियों 
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में देखे गये । वह आध्यात्मिक साधक भी माना गया और सामाजिक जीवन में सामा- 
जिक जीवन का परिष्कार, परिमाजन करनेवाला भी माना गया। यह उनके 
जीवन-दर्शन की एक अन्यतम विशेषता है जो अन्यत्र नहीं पाई जाती। पहले जो 
समाजसेवक या राजनीतिज्ञ होते थे, या उन्हें राजनतिक लोग कह लीजिए, उन 
लोगों का जीवन दुहरा होता था । सामाजिक जीवन अलग और मन्दिर का जीवन 
अलग । मन्दिर के यानी व्यवितगत जीग्न में जो दोप समझा जाता था सामाजिक 
जीवन में उसे पृण्य माना जाता था | लोकमान्य तिलक के ज़माने तक यह विरोध 
रहा । गांधी पहला मनृष्य आया जिसने व्यक्तिगत जाति के नियम, मानदण्ड सामा- 
जिक मूल्यों में रूपान्तर क*ने को कोशिश की । उनसे पहले, गांधी से पहले, गोखले 
ने यह कोशिश की थी । गोखले ने 'सर्वेन्ट्स ऑफ इण्डिया सोसाइटी की स्थापना 
की और उसके उद्देश्यों में यह रखा कि हम पारमाथिक मूत्यों का विनियोग सामा- 
जिक जीवन में करेंगे, राजनेतिक जीवन में भी करेंगे । इसलिए गांधी ने गोखले को 
गुरु माना । गांधी गोखले के शिष्य थे, जैसा उन्होंने स्वयं कहा; और लोकमान्य 
तिलक के उत्तराधिकारी थ। लेकिन इन दोनों को संस्था में वे समा नहीं सके। 
'सर्वेन्ट्स ऑफ इण्डिया सोसाइटी में वे नहीं रह सके और लोकमान्य तिलक की 
'क्रेसरी' संस्था में भी नहीं रह सके। लेकिन लोकमान्य के उत्तराधिकारी और 
गोखले के शिष्य वे अवश्य थे। इस विशेषता की तरफ मैं आप लोगों का ध्यान 
दिलाना चाहता हूँ । श्वाइटज़र ने अपनी 'बुद्धिज्म' पुस्तक में लिखा कि गांधी के 
जीवन में एक दोप था। दोष कौन-सा बतलाया ? यह कि गांधी ने पारमाधिक मूल्यों 
का विनियोग ऐहिक जीवन में किया, व्यावहारिक, सामाजिक जीवन में किया। मैं 
आपसे निवेदन करना चाहता हूँ कि उसने जिसको दोष कहा, वही गांधी की विशे- 
षता थी, वही उनका गण था । जिनने व्यक्तिगत सदाचार के और सामाजिक सदा- 
चार के नियम हैं उन सबका प्रयोग गांधी ने मनुप्यों के सम्वन्धों में करने को कोशिश 
की । इसे मैं मनुष्यों के सम्बन्धों का शुद्धीकरण कहता हूँ । मनृष्यों का मनुष्यों से 
सम्बन्ध ही सामाजिकता है। और अन्य कोई सामाजियता तो है नहीं इसके अलावा, 
इसके अतिरिक्त । मभष्य का मनुष्य से जो संबंध है वह निरुपाधिक हो यानी किसी 
भी प्रकार का स्वार्थ या अवान्तर प्रयोजन उसमें न हो। मनृष्यों को एक-दूसरे के 
निकट आना है, इसके सिवाय, इसके अतिरिवत अन्य प्रयोजन न हो मनृप्य और 
मनष्य के मिलन में । इसे सामाजिकता कहते हैं और यही व्यावहारिक, पारमाथिक 
मूल्य है । व्यवहार में पारमाथिक मूल्यों का विनियोग वः रने की को शिश गांधी ने 
की, इसका सबसे बड़ा सबूत उनकी समाज-परिवतंन की प्रक्रिया में है। १६१६ में 
अमृतसर में कांग्रेस हुई । जलियाँवाला बाग के ह॒त्याकाण्ड के बाद--अलीबन्धु पहले- 
पहल उस कांग्रेस में आये और आते ही उन्होंने अपनी-अपनी टोपियाँ लोकमान्य के 
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चरणों में रख दीं। गांधी उस वक्‍त नये ही आये थे । कोई बहुत प्रसिद्ध व्यक्ति 
नहीं थे । लेकिन लोग इतना जानते थे कि बहुत नैष्ठिक प्रष हैं, दक्षिण अफ्रीका में 
बड़ा पराक्रम किया है। चित्तरंजन दास ने एक प्रस्ताव रखा कि यह कांग्रेस, सरकार ने 
जलियाँवाला बाग में जो अत्याचार किये, अमानवीय अत्याचार उनका धिक्‍्कार करती 
है | गांधी खड़े हुए--कहा मेरा एक संशोधन है। प्रस्ताव के समर्थक थे विपिनचन्द्र 
पाल और सत्यमृति | याने दास-पाल और सत्यमूत्ति का प्रस्ताव था। कहा गया कि 
अपना अमेंडमेंट, संशोधन पेश करो । संशोधन यह पेश हुआ कि इस प्रस्ताव में मैं 
यह जोड़ देना चाहता हूँ कि यह कांग्रेस उन ज्यादतियों, अतिशयताओं का भी निषेध 
करती है, जो हम लोगों की तरफ से हुईं। अब यह कांग्रेस के इतिहास में. एक 
अनोखी चीज़ थी | यह कोई सह सके, ऐसी परिस्थिति नहीं थी । खापड, लोकमान्य 
तिलक से कहने लगे कि मैंने पहले ही आपसे कहा था कि गांधी राजनीति वगरा कुछ 
जानता नहीं है, महज भोला आदमी है | बालिश है। दास-पाल और सत्यमूरति तीनों 
ने कहा कि इस तरह का कोई प्रस्ताव राजनेतिक सभा में क्या कभी भी हो सकता 
है । यह बात एकदम ग़लत है । लेकिन इंग्लेंड में उस वक्‍त एक पत्र कांग्रेस की तरफ 
से निकलता था। इण्डिया' उसका नाम था। उसकी सम्पादिका थी, मिस हेलन 
नारमेन्टन । उसने अग्रलेख लिखा कि ईसा के बाद ईसा से एक कदम आगे जानेवाला 
आदमी आज पेदा हुआ है भारत में । ईसा ने जो कहा था वह गोल्डन रूल' कहा जाता 
है । स्वर्ण विनियम यह है कि तुम दूसरे से जिस तरह का व्यवहार चाहते हो, वसा 
व्यवहार दूसरे के साथ अपनी तरफ से शुरू करो । अब यह आदमी क्‍या कहता है 
कि जिस प्रकार के व्यवह!र को अपेक्षा दूसरे से हो उससे कछ अधिक ही तुम शुरू 
करो । गोल्डन रूल में था कि जितना चाहते हो उतना करो; यह गोल्डन रूल, स्वर्ण 
नियम से एक कदम आगे गया कि जितना अपने लिए चाहते हो उससे कुछ अधिक 
ही दूसरे के लिए करो | वह चीज राजनंतिक व्यवहार में तो अनोखी थी ही, सामा- 
जिक व्यवहार में भी इसे न्याय नहीं कहा जायेगा । न्याय में स्वणंत॒ला होती है और 
वह तौल-तौलकर दिया जाता है। सौहादं न्याय से कुछ अधिक होता है। सोहाद॑ 
में न्याय की अपेक्षा नहीं होती । लोकमान्य तिलक ने 'गीता-रहस्य' लिखा । एक 
एलोक है गीता के चौथे अध्याय में--ये यथा मां प्रपद्यन्ते तांस्तथव भजाम्यहमं। लोक- 
मान्य गीता की व्याख्या कर रहे थे। श्रीकृष्ण को क्या कहना था, न आप जानते है 
न मैं जानता हूँ, लेकिन जो लोकमान्य को कहना था, वही उन्होंने श्रीकृष्ण से कह- 
लाया । जो गांधी को कहना था वह भी उन्होंने श्रीकृष्ण से ही कहलाया | विनोबा 
को जो कहना था वह भी श्रीकृष्ण से ही कहलाया। श्रीकृष्ण 'कॉमन टर्म' हुई। 
गणित में कॉमन टमं' कँसिल हो जाती है| लेकिन जो व्याख्या की, वह किस प्रकार 
की । लोकमान्य ने अपने 'गीता-रहस्य' में जो व्याख्या की उसका मतलब यह है कि 
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जो शठ है, दुष्ट है उसके साथ मैं दुष्ट बनता हूँ और जो शठ नहीं है, सुष्टु है, सज्जन 
है उसके साथ मैं सज्जनता का व्यवहार करता हूँ । 

गांधी ने 'अनासक्ति योग' में इस पर एक टिप्पणी लिखी और कहा कि 
ऐसा न्याय तो है। मैं भी न्यायप्रिय आदमी हूँ लेकिन जो मैं अपने लिए चाहता हूँ 
वह दूसरों के लिए चाहने लगूं और जो दूसरों के लिए चाहता हैं वह अपने लिए 
चाहने लग । अगर मेरी कोई गलती होती तो है अक्सर मैं माफी चाहता हूँ ईइवर से 
भी और लोगों से भी कि भई, यह गलती हो गई है, मैं गलती स्वीकार करता हें, 
चूक को क्षमा कर दें । लेकिन देखा जाता है कि अगर दूसरे की भूल हो तो न्याय के 
नाम पर हम उसे दंडित करने का आग्रह करते है। अपने लिए माफी और दूसरे के 
लिए सज़ा-- यह साधारण संसार में नियम देखा जाता है। मैंने इसको उलट दिया 
है कि अपने लिए न्याय और दूसरे के लिए क्षमा । अब यह एक ही श्लोक की व्याख्या 
है--गांधी और लोकमान्य तिलक की । इसमें गांधी का दर्शन है, दर्शन से मेरा मत- 
लब है दृष्टि--आउटलुक, दर्शन से मतलब फ़िलासफ़ी नहीं, आउटलुक । दुनिया की 
तरफ देखने की उनकी दृष्टि । यह दृष्टि उसमें से व्यक्त होती है। अब इसी में से 
उनकी समाज-परिवतेन की प्रक्रिया भी निप्पन्न हुई है। टू्सरी विशेषता इस प्रक्रिया 
में ही दिखाई देती है। उन्होंने देश के सामने तीन प्रतीक रखे --क्रान्ति की हर 
प्रक्रिया में दो चीजें आवश्यक मानी जाती हैं । एक--कुछ प्रतीक हों जो कार्यक्रम को 
भी सूचित करें और क्रान्ति के उद्देश्य के भी सूचक हों । इस प्रकार कुछ प्रतीक रखे 
जाते हैं। तीन प्रतीक उन्होंने रखे--सामुदायिक प्रार्थना, सामुदायिक कताई और 
सामुदायिक सफ़ाई। सामुदायिक प्राथंना ईसाइयों में थी, मुसलमानों में थी, हमारे 
यहाँ भी ब्राह्मसमाज में थी, प्रा्थंना-समाज में थी, सामुदायिक प्राथथना गांधी से पहले 
थी इस देश में । फिर इस प्राथ्थंना में कौन-सी ऐसी विशेषता थी ? जितनी प्रार्थनाएँ 
थीं उनमें भजन गाये जाते थे भिन्न-भिन्न धर्मों के भी, लेकिन क्सी प्रार्थना में 'ईश्बर 
अल्ला तेरे नाम नहीं था । सामुदायिक प्रार्थना में भी, सबके हृदय की भाकांक्षा अपने 
लिए समान हो इतना काफी नहीं है, मरी प्राथंना आपके लिए हो, आपकी प्रार्थना 
मेरे लिए हो, असल में यह सामुदायिक प्रार्थना का आशय है। जिसके यहाँ चोरी हुई 
वह प्रार्थना करे कि भगवान्‌ चोर पकड़ा जाये तो मैं सत्यनारायण की कथा कराऊंगा, 
और चोर कहे कि मैं न पकड़ा जाऊं तो प्रसाद, न॑वेद्य चढ़ाऊंगा । मनौती दोनीं की 
अलग-अलग हो तो सामदायिक प्रार्थना नहीं हो सकती । मस्जिद में प्रार्थना हो कि 
तुकिस्तान की विजय हो और गिरजाघरों में प्रांथंना हो कि इंग्लंड की विजय 
हो तो इन दोनों की प्रार्थना सामदायिक नहीं हो सकती । सामुदायिक प्रार्थना 
का आशय समान होना चाहिए। इसलिए प्रार्थना में जंसा मैंने कहा, प्रार्थना 
का निय्रम गांधी ने कभी भंग नहीं होने दिया । यह तो ठीक है कि यह उनकी व्यक्षत- 
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गत साधना थी, लेकिन उसे उन्होंने सामाजिक मूल्य के रूप में परिणत किया और 
यह सामाजिक मूल्य था--इस देश में एक समष्टि का आशय, एक पारस्परिकता की 
भावना प्राथथना में से भी विकसित हो | मैं मानता हूँ कि यह गांधी की प्रार्थना का 
एक बहुत बड़ा संकेत है जिसको हमने ग्रहण नहीं किया । क्‍योंकि प्रार्थना हमारे 
साथ, हमारे सामने हमेशा एक रुटीन, एक विधि रही है। प्रार्थना हृदय से कभी 
नहीं निकली । इसलिए यह आशय हमारे राष्ट्रीय जीवन में कभी व्यक्त नहीं हुआ । 
असल में राष्ट्रीयता क्या चीज़ है, इसको भी थोड़ा सोच लें, समझ लें। बहुत-सी 
परिभाषाएँ राष्ट्रीयता की हुई हैं, होती रहेंगी अंत तक । लेकिन मैं समझता हूँ कि 
इन सबमें एक परिभाषा सत्य के बहुत ही निकट है और वह परिभाषा यह है कि 
जिस भौगोलिक मर्यादा में लोग एक-दूसरे के साथ रहना चाहते हों वह राष्ट्र है। 
हमारी परम्परा और हमारी संस्कृति ऐसी रही है कि एक-दूसरे के पड़ौस में रहो, 
लेकिन एक-दूसरे के साथ नहीं। हम अगल-बगल में रहे एक-दूसरे के, कितने हजार 
वर्षों से रहे हैं, भगवान्‌ जाने, लेकिन कभी एक-दूसरे के साथ नहीं रहे । इसलिए 
हमारे देश में राष्ट्रीयता की भावना कभी विकसित नहीं हुई। एक ही भावना 
रही--भारतवर्ष एक है और भारतवर्ष पवित्र है। लेकिन यह भावना कभी नहीं 
रही कि इस भूमि पर जितने लोग रहते हैं उनकी एक-दूसरे के साथ रहना चाहिए। 
इसका परिणाम आज आप देख रहे हैं। उस सबका उल्लेख करने की आवश्यकता नहीं 
है । भिन्‍न भाषिक लोगों में और भिन्‍न सम्प्रदाय के लोगों में अब एक साथ रहने की 
भावना कहीं है ही नहीं । हरएक अपने-अपने व्यक्तिगत जीवन का पक्षपाती है। अल- 
गोझा, अलगाव की भावना इस देश में हे ओर राष्ट्रीयता की जगह बहुराप्ट्रवाद आ 
रहा है। तेजी से आ रहा है । इस तरफ मैं आपका ध्यान इसलिए दिलाना चाहता 
हैँ कि गांधी के हर कार्यक्रम में उनकी एक दृष्टि थी। वह दृष्टि अगर एक वाक्य में 
कह तो यह थी- मनुष्यों को मिलाने की । म्ृष्य को मनुष्य के निकट लाने की। 
यह दृष्टि खास थी, यानी इसमें दो-तीन चीज़ें साथ हो जाती हैं - एक तो परिस्थिति 
को बदलना, सन्दर्भ को बदलना, चेंजिंग द कान्‍टेन्ट्स! । और दूसरा सन्दर्भ को बदलने 
वालों को बदलना। जिसे उन्होंने हृदय-परिवर्ततन कहा। जो सन्दर्भ को वदलना 
चाहते हैं उनके अपने दिल बदले हों, वे मिलना चाहें एक-दूसरे से । उनमें पारस्प- 
रिकता हो । यह पारस्परिकता शब्द में ले रहा हूँ- प्रिन्‍्स क्रोपकिन का। उसकी 
अभी-अभी एक पृस्तक प्रकाशित हुई जिसमें उसने कहा कि पारस्परिकता मनृष्य का एक 
स्वभाव है । उसका शिक्षण देने की आवश्यकता नहीं है, उसकी साधना करने की 
आवश्यकता भी नहीं है । यह मनुष्य का स्वभाव ही है। मन॒प्य एक-दूसरे के बिना! 
जी नहीं सकता । इस स्वभाव का विकास करने की परिस्थिति को, इस देश में 
पैदा करने के लिए गांधी ने सामुदायिक प्रार्थना की बात कही | केवल 'चेंजिंग द 
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कान्‍्टेन्ट्स' नहीं, सिफ सन्दर्भ-परिवतंन ही नहीं, उसके साथ-साथ यानी एक ही प्रक्रिया 
में मनृष्यों को भी एक-दूसरे के निकट लाना है, नहीं तो यह हो सकता है कि संदर्भ- 
परिवतंन की प्रक्रिया में ही मनृष्यों म॑ पारस्परिक विरोध पैदा हो और अदावत । 
विच्छेद पेदा हो या न हो । इसलिए सारी प्रक्रिया इस तरह से बनाई । सामुदायिक 
कताई -हम उनके प्रयोजन को समझ नहीं सके और हमारा यह एक अभ्यास रहा है 
इस देश में । अब यह स्वभाव वन गया है दीघेकालीन अभ्यास के कारण । स्वभाव 
यह कि जिस बात की हम पूजा करते हैं जीवन में सहसा उसको स्थान भी नहीं 
देते । लोकमान्य तिलक, गांधी और श्री अरविन्द से भी पहले भगवद्गीता इस देश 
में थी, लेकिन रेशम के कपड़े में बस्ते में रख दी जाती थी और पूजा की जाती थी । 
जिन सिद्धान्तों की पूजा होती है उनको पवित्न स्थानों पर रखना चाहिए, तो स्वर्ग 
में, परलोक में ही उनको रखना चाहिए। जहाँ तक हो सके - इहलोक में उनको 
भ्रष्ट नहीं होने देना चाहिए | धरम का रथ तो भूमि से चार अंटल ऊपर ही चलता 
था। कहीं भूमि पर न चलने लगे, इसका डर हमेशा रहा । गाड इज़ इन द हैवेन एंड 
ऑल इज़ वेल विद द वल्ड । ये दो सत्ताएँ रहीं हमारे बीच में-- गांधी ने इसी प्रक्रिया 
में एक दूसरा प्रतीक दिया सामुदायिक कताई का । अब इसमें केवल इतना नहीं था 
कि जो अवकाश-भोगी हैं, कभी श्रम नहीं करते, वे श्रम करने लगें इतना ही तो था 
नहीं, इतना होता तो गांधी स्वयं कम-से-कम चाँदी की तकली तो ले ही सकता 
था। और उससे रेशम का धागा निकाल सकता था। लेकिन इसमें एक संकेत था 
कि श्रमजीवी और अवकाशजी वी दोनों एक-दूसरे के निकट आयें। हमने क्या किया ! 
इधर विदेशी कपड़ों की मिल की दुकानें भी चलने दीं, उनमें मुनाफा कमाया ओर 
घर में आकर खादी पहनकर चरखा भी कात दिया। वही, जैसे काली झण्डी भी दिखा 
दी और मानपत्न भी दे दिया। और इसमें से माना कि वर्ग-परिवर्तत होगा, वर्ग- 
निराकरण होगा । यह हमने गांधी के सभी कार्यक्रमों के साथ किया है। कुछ, एक 
ही कार्यक्रम के साथ किया हो, ऐसा नहीं है । लेकित जिस दिशा में जाने के लिए 
उसने कहा था वह चीज इसमें से निष्पन्न नहीं हुई। आज भी मालिक और मजदूर 
का झगड़ा चल रहा है और अब तो वह गांधी की संस्थाओं में भी आ गया है। यहाँ 
भी मालिक और नौकर का रिश्ता है ही । पैसा देनेवाला, पैसा पानेवाला | अपने 
को बेचनेवाला और बेचनेवाले को खरीदनेवाला । इस रिश्ते का गांधी अंत करना 
चाहता था। आरम्भ दोनों तरफ से हो । दोनों तरफ से इसलिए हो कि अब तक 
यह डींग मारता रहा है, ऊपर का वर्ग, जिसे हम उच्च वर्ग कहते हैं। वह संस्कृति 
की डींग मारता रहा है। वह धारमिकता की डींग मारता रहा है। वह आध्यात्मिकता 
की शेखी बधारता रहा है। उसके लिए यह चुनौती थी, आह्वान था कि तेरी संस्कृति 
और तेरी आध्यात्मिकता और तेरी धामिकता क्या मनुष्यों के सम्बन्धों में प्रकट हो 
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सकती है । तो हमने तो इतना ही सीखा था, धर्म ने तो इतना ही सिखाया था कि 
गूलामों को वंसे ही रखो जैसे अपने बच्चों को रखते हो । लेकिन गुलामी नष्ट मत 
करो । गरीबों को सुखी करो, उनको दान देते चले जाओ, लेकिन गरीबी नष्ट 
करने की बात मत सोचो । यह तो हमारी परम्परा थी, उसी परम्परा को लेकर 
हम मांधी का चरखा और गांधी की तकली कातने लगे और कहा क्‍या कि मालिक 
और मज़दूर दोनों के सम्बन्धों को हम शुद्ध करना चाहते हैं। मालिक मालिक रहे 
और मज़दूर मजदूर रहे। एक वाक्य गांधी का काट करते थे--'इन द रामराज्य 
ऑफ माई ड्रीम द स्टेटस ऑफ ए प्रिन्स एंड ए पॉपर बिल बी द सेम '। यह हमने 
क्या समझ लिया कि प्रिन्स प्रिन्स रहेगा, पॉपर पॉपर रहेगा और फिर भी इनका रुतबा 
समान रहेगा | कम-से-कम इतनी बेवकफी तो गांधी की नहीं माननी चाहिए थी कि 
इतना नासमझ वह रहा होगा । इतना मर्ख आदमी वह होगा कि भंगी भंगी रहेगा, 
ब्राह्मण ब्राह्मण रहेगा, फिर इनका समन्वय होगा । 

वर्गं-समन्वय उपसिद्धांत है। गरीब गरीब रहेगा, अमीर अमीर रहेगा, 
मालिक मालिक रहेगा, नौकर नौकर रहेगा, महाजन महाजन रहेगा, मज़दूर मज़दूर 
रहेगा, और इनका दर्जा समान रहेगा । इनकी प्रतिष्ठा समाज में समान होगी। 
ऐसी बात गांधी कह सकता है, मैं ऐसा आरोप उस पर नहीं लमा सकता ; क्योंकि 
उसको कुछ मानता हूँ । थोड़ी श्रद्धा मेरी गांधी में है, इसलिए ऐसा आरोप मैं नहीं 
लगा सकता । वर्ग-निराकरण की तरफ बढ़ने के लिए कुछ कदम उसने आवश्यक समझे 
वर्ग-निराकरण हो लेकिन मनृष्य एक-दूसरे के नजदीक आयें। बीच का व्यवधान, 
रुकावट, अन्तर अगर हट जाये तो दोनों एक-दूसरे के निकट आयें | दोनों को एक- 
दूसरे के निकट लाना है यह तो अन्तिम उद्देश्य था । इसलिए यह चीज कही कि दोनों 
तरफ से आरम्भ हो । जिनको क्रान्ति की आवश्यकता है वह गरीब डग भरेंगे, कुछ 
कदम बड़े लोग लेंगे, रखेंगे । क्रान्ति की जिनको आवश्यकता नहीं है, वे भी धीरे-धीरे 
ही क्‍यों न हो, बढ़ेंगे उसी दिशा में; एक-दूसरे की प्रतिकल दिशा में नहीं जायेंगे। यह 
संकेत था । तीसरी बात है स्पशं-भावना की । इस देश में इसकी आवद्ययकता क्‍यों थी ! 

हमने अपने मँह मियाँ मिट॒ठूं बनकर मान लिया कि हिन्दू धर्म में जेसी उदारता 
है, वैसी और कहीं नहीं है। उदाहरण क्‍या देते हैं कि पारसी आये और रहे, यहूदी 
आये, रहे, हमने इन लोगों में से किसी के धर्म में हस्तक्षेप नहीं किया । सचाई क्‍या है 
मित्रो ? एक दफा अंग्रेजों के जमाने में ऐसा हुआ था | एक हिन्दुस्तानवादी नेता ने कहा 
कि अंग्रेजों से भी ये मुसलमान ज्यादा हमारे बड़े दुश्मन हैं क्योंकि ये स्त्रियों को भगाते 
हैं। अंग्रेज कम-से-कम, प॑सा ले जाता है, स्त्रियों को नहीं भगाता। तो मैंने जवाब 
दिया कि वह भगाने के लायक ही नहीं मानता है। मुसलमान कम-से-कम इतना तो 
मानता है कि वह मेरे घर में लाने लायक है, अंग्रेज तो इतना भी नहीं मानता कि 
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भगाई जाये । आखिर श्रीकृष्ण भगायेगा तो रुक्मिणी को ही तो भगायेगा । इस 
तरह से हिन्दू ने कभी यह नहीं माना कि दूसरा इस योग्य है कि हमारे बीच में आ 
सके । हमारे जीवन में दाखिल हो सके, यह उसने कभी नहीं माना । उसकी 
धामिकता मानव-सम्पर्क से परहेज करती रही है। मनुष्य के जितने निकट 
आओगे, ईश्वर से उतने दूर जाओगे । इसी में से जाति-संस्था आई। जाति-संस्था 
में प्रवेश का, एन्ट्रेस्स का दरवाजा है ही नहीं। एक्जिट का दरवाजा है। उसमें 
से धक्के मारकर निकला जा सकता है। अब इसे आप सहिष्णुता कहते हैं। यह टॉल- 
रेन्स हैं। टॉलरेन्स शब्द भी बड़े मज़े का है। हम टॉलरेट किस चीज को करते हैं, सहते 
किस चौज़ को हैं जो हमारे लिए अनप्लेजेन्ट हो, जो दुखदायी होती है। अब दर्द है 
सह रहा हूँ। कोई कद्टे कि बेटी की चिट्ठी आई, तुम आनन्द से उसे सह रहे हो, तो 
कभी ऐसा नहीं होता । एक किसी धर्म को सहता है, इसका मतलब क्‍या हुआ--बह 
धर्म दूसरे धमं को ठीक मानता ही नहीं । मुसलमान, ईसाई, सिख, बौद्ध, जैन इन सब 
में कम-से-कम सिद्धान्त-रूप से इतनी उदारता तो थी कि सब मसलमान हो सकते हैं 
ईसाई सब हो सकते है, सिख सब हो सकते हैं । हमारे यहाँ क्या था कि कोई हो ही 
नहीं सकता है । ब्राह्मण कोई हो ही नहीं सकता है। इतना ही नहीं, तेली-माली 
कोई नहीं हो सकता । जब तक कायदा न हो । अब इसे आप सहिष्णुता कहते हैं, 
इसे उदारता कहते हैं ? मित्रो, यह टॉलरेन्स नहीं है, यह तो एक्सक्लूसिवनेस है। 
विवेच्छदता है, व्यावतंक वृत्ति है। दूसरों को अलग रखने की । इसका नतीजा यह 
है कि हमारे देश में मानवी मूल्यों का विकास हुआ ही नहीं । यहाँ भूतदया है, गाय 
के लिए दया है, बकरे के लिए जान देनेवाले लोग पैदा हुए, लेकिन मनृष्य के लिए 
करुणा नहीं है। इसका कारण ? इसका कारण मैं समझ सकता हूँ, तत्त्वज्ञान के आधार 
पर । लेकिन आज वह प्रसंग नहीं है। कारण कुछ भी रहा हो, परिणाम यह है। 
इस देश में पश्‌ की अपेक्षा मनृष्य अधिक अप्रतिष्ठित रहा । और इसमें से, इस 
अस्पर्श भावना में से अस्पृश्यता पंदा हुईं। उसका इतिहास चाहे जो रहा हो। अब 
अस्पश्य भावना में से स्पर्श भावना की तरफ कदम बढ़ाना है। एक तरुण है, आज 
मिला था मुझसे, रोज आता था यहाँ--भंगियों का नेता है । भंगी-मुक्ति का काम 
करता है। चितामणि शायद उसका नाम है । वह कहता है कि मैं भंगी-मुक्ति 
के लिए काम कर रहा हूँ | पूछा क्‍या कर रहे हो तो जवाब यह मिलता है कि 
अब उनको सिर पर म॑ला ढोना नहीं पड़ता है, अब उनको गाड़ी दे दी गई है। 
लेकिन मैला ढोनेवाली एक जाति तो तय जाति है । अब हमारी इतनी तीब्र, भव्य 
उदात्त संस्कृति है--इसमें उस भंगी का क्‍या स्थान । इसका स्थान तो यही रहेगा कि 
चाहे आप उसको सोने की बाल्टी दे दीजिए, लेकिन काम तो मेला उठाने का ही 
रहेगा । यह काम उसका न रहे । इसमें सारे क्रान्तिकारियों का एकमत है। भंगी- 
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मक्ति होनी चाहिए। यह काम किसी को न करना पड़े, यंत्र से अपने-आप हो 
जाये । लेकिन इससे ब्राह्मण और भंगी नज़दीक नहीं आते, इस प्रक्रिया में । इसलिए 
गांधी ने कहा कि ब्राह्मण को हाथ में झाड़ लेकर पाखाना साफ करना चाहिए। और 
इसे क्रान्ति की प्रक्रिया में कोड ऑफ कन्डक्ट' माना । तब स्पशं-भावना पैदा 
होगी । भंगी का काम भंगी न करे, इतने से भंगी और ब्राह्मण में एक-दूसरे के प्रति 
हादिक निकटता नहीं पंदा होती । उसको लाने की तरफ गांधी का संकेत था । मित्रो, 
ये कछ संकेत हैं जो गांधी के जीवन से हमको मिलते हैं । मैंने राजनीति का संकेत 
बतलाया कि राजनीति में शत्रुओं के लिए न्याय और हमारे लिए क्षमा हम नहीं 
मानेंगे, जनता की तरफ से अगर ज्यादती हुई है तो उसका भी धिक्‍्कार होगा । अब 
इसे आप पवित्नता कहें या न कहें, लेकिन मैं ऐसा मानता हूँ कि शक्ति इसी में से 
पंदा होती है। और यही पवित्नता है, पवित्नता और किस चीज को कहें मेरी समझ में 
नहीं आता । पवितन्नता यह है कि दूसरे के सुख-दुख को हम अपना सुख-दुख समझे । 
मनृष्य की सिर्फ हत्या न करो, इतना काफी नहीं है, उसको अपमानित भी न होने 
दो | हर मनृष्य को, अपने प्रतिपक्षी को भी प्रतिप्ठित मानो। यह आरम्भ है पवित्नता 
का । पवित्नता का आरम्भ सिर्फ स्नान, संध्या में नहीं है । पवित्नता का यह असली 
आरम्भ है जहाँ मेरी अहंता का विसजंन नहीं है, समपंण है। हमारे इस देश में अहंता 
कचल दी गई थी, दबा दी गई थी । अस्मिता जब दब जाती है, तो उसमें से 
आत्मग्लानि पंदा होती है। आत्मग्लानि अहंवाद का ही एक स्वरूप है। अहंवाद ही 
उसमें से प्रकट होता है। दूसरा जो उल्लेख आत्मग्लानि का किया, वह उद्दाम अहंवाद 
है । इन दोनों में ऊपर-ऊपर से हमको फक दिखाई देता है, अन्तर दिखाई देता है, लेकिन 
असलियत इन दोनों की, वास्तविकता इन दोनों की एक है। जो अहंवाद परास्त हो 
जाता है, वह दब जाता है, क्षीण नहीं होता । और दब जाता है तो कढ़ता रहता है । 
यह हमारे देश में था। और जो अहंबाद दूसरों को दबाना चाहता है वह उहूंड बन 
जाता है, और दबा हुआ भी कभी उद्दाम बन जाता है। ये दो तरह के अहंवाद ही 
हमने दुनिया में देखे हैं। लेकिन इनमें से कोई भी अहंवाद अपने नाम पर नहीं 
चला । जिसको मनृप्य दुगंण मानता है बह अपने नाम पर नहीं चलता, वह 
जीवन का मूल्य नहीं है। जो अपने नाम पर चलता है वह मूल्य हैं। झूठ सच के 
नाम पर चलता है, अन्याय न्याय के नाम पर चलता है, भ्रष्टाचार सदाचार के नाम 
पर चलता है। ये अपने नाम पर कभी नहीं चलते । मैंने इसे परमात्मा की सृष्टि का 
गौरव माना है कि उसकी सृष्टि में जो कलात्मकता दिखाई देती है, सौन्दय्य दिखाई 
देता है वह इस चीज में है कि ब्राई अपने नाम पर चल ही नहीं सकती । अगर 
भलाई हमको असफल होती हुई मालूम होती है तो शायद उस भलाई के पीछे निष्ठा 
नहीं है, जितनी होनी चाहिए | जंसी आज हमारी हालत है। मेरे पास जो साथी आते 


१२३४ 


गांधीजी और उनका जीवन-दर्शन 


हैं वे कहते हैं, हमने बहुत कोशिश की शान्ति से इस समस्या को सुलझाने की, लेकिन 
हमको यह पता चल गया है कि बिना हिसा के काम नहीं होगा । टेम्परेरी बीच का 
एक साधन अपनाया इससे काम बन जाये तो ठीक है। मिसरी खाने से अगर खाँसी 
ठीक हो जाये तो नाहक फिर क्यों सोंठ खायें । लेकिन नहीं हुई तो फिर सोंठ है ही। 
यानी अन्तिम मूल्य हिसा को माना जो अपने नाम पर कभी नहीं चली । अत्याचारी- 
से-अत्याचारी मनृष्य ने हमेशा अपनी हिसा के लिए कैफियत दी, क्‍यों दी। क्‍या 
कारण था कैफ़ियत देने का ? हिसा का और झूठ का समर्थन क्‍यों करना पड़ता है ? 
त्‌ सच क्‍यों बोला, हम कभी नहीं पूछते । उससे पूछते भी नहीं तो भी वह कहता है 
कि क्‍या करें कसाई उधर था और गाय उधर गई । न जाये इसलिए मैंने कहा कि 
भाई इधर नहीं गाय गई है कोई कहता तो गाय की तरफ चला जाता । वह पूछ रहा 
था और यह मर्यादा है हमारे धर्म में बताया गया है-- कौन-कौन से प्रसंग हैं जब वह 
झूठ बोल सकता है| उनमें से एक प्रसंग है स्त्री के साथ झूठ बोल सकता है। 
ऐसे गिनाये हैं प्रसंग । इन मृल्यों का प्रयोग करने में जो वीरता गांधी 
ने दिखाई, इस तरह की वीरता इससे पहले विसी और ने नहीं दिखाई थी । उसके 
जीवन का सूत्र था सहयोग । और प्रतिकार भी जो सहयोग की भिन्‍न अभिव्यक्ति 
है। ज॑से बीमारी का प्रतिकार है। मैं अपने बेटे की बीमारी का प्रतिकार दूसरों 
की अपेक्षा अधिक तीव्रता से करता हूँ। लेकिन प्रतिकार बेटे का नहीं करता, 
बीमारी का करता हूँ। गांधी ने गरीब-अमीर को दो जातियाँ नहीं माना था। हमारे 
यहाँ सज्जन और दुष्ट को दो भिन्‍न जातियाँ नहीं माना गया है। यह लम्बा विषय 
है इसको छोड़ देता हूँ । सिर्फ एक-एक दो-दो वाक्य में उल्लेख कर रहा हूँ। आज का 
गरीब कल अमीर बन सकता है, आज का अमीर कल गरीब बन सकता है। इसलिए 
दो भिन्‍न जातियाँ नहीं हैं। गरीबी और अमीरी दोनों दूर हो सकती हैं और दोनों 
बचाये जा सकते हैं। दोनों एक-दूसरे के नजदीक » सकते हैं। मैं समझता हूँ कि इसमें 
जो हिम्मत है वह अद्भुत हिम्मत है, संकल्प की हिम्मत है । गरीब की बीमारी, 
गरीबी को दूर करेगा । अमीर की बीमारी, अमीरी को टूर करेगा गरीब तो अपनी 
बीमारी को समझता नहीं । फल गया है, सूजन चढ़ गई है; उसको पुष्टि समझ 
रहा है। उसे समझाऊंगा । वह समझेगा तो ठीक है। लेकिन जहाँ समझाना व्यथ 
जायेगा, कंठित हो जायेगा वहाँ समझाने का अगला कदम प्रतिकार होगा। ऐसा प्रति- 
कार जिसके प्रतिकार के अन्त में उसका भी चित्त शुद्ध हो और मेरा भी । उसमें 
प्रेशर है, कोअरणशन है, लेकिन प्रेशर ओर कोअरशन ऐसा दूसरों क्रो दबाता नहीं, 
अपमानित नहीं करता । केवल हथियार हाथ में न लें और जोर-जबरदस्ती न करें, 
मगर किसी अन्य उपाय से, अपवाद ही क्‍यों न हो, दूसरे को झुकायें और अपमानित 
करें तो सत्याग्रह नहीं है, अहिंसा नहीं है, शान्ति भी न ही है। इसमें से दोनों का 


१३५ 


शंकर त़््यंबक धर्माधिकारी 


कल्याण नहीं होता है। कभी-कभी नि:शस्त्र हिसा सशस्त्र हिसा से भी भयानक होती 
है। जैसे मैं हैं। पुलिसवाला, मुझे लाठी मार दे तो उतना दुःख नहीं होगा जितना 
गाली दे देने से होगा । इसी तरह से हिसा और अहिंसा को समझ लिया गांधी ने और 
यह कहा कि मेरा असहयोग, मेरा सत्याग्रह मेरे सहयोग की ही अभिव्यक्ति है। उसी 
का भिन्‍न रूप है। इसके पीछे सौहादं है, सहृदयता है, मंत्री है। फ्रेंडली परसुएशन तथा 
फ्रेंडली रिसिस्टेन्स भी । मंच खेलते थे न, तो हम लोग लिखते थे-वी वान्ट ट॒ प्ले ए 
फ्रेंडली मंच विद योर टीम । जो हार जाता था उसके लिए थी चीयर, हिप्‌ हिप्‌ हुरें । 
आजकल हम समझ्ते हैं उसकी ही फी फ्रें हो गई है, हार गया है वह । ऐसा नहीं है । 
राजा के लिए भी थी चीयर, वह जय है । राजा की भी हिप्‌ हिप्‌ हुरें करते हैं । खेल 
में जो संकेत हैं वे संकेत मानवीय प्रतिकार में भी दाखिल हों जो सशस्त्र यद्ध में थे । 
सशस्त्र धमंयुद्ध में, वीरता के धमंयुद्ध में खेल के सारे संस्कार थे । यहाँ पर इतना और 
कह दूं कि मनुष्य के जीवन में खेल जितनी आध्यात्मिक चीज है उतनी दूसरी कोई 
नहीं। अगर खेल खेला जाये तो खेल की तरह मानवीय मृत्यों का विकास करनेवाली 
कोई दूसरी योजना हमारे जीवन में नहीं है। युद्ध और खेल, प्रतिकार और खेल 
एक-दूसरे के निकट आयें और उसमें मानवीयता की दिलेरी और दिलदारी दोनों का 
साथ-साथ विकास हो । ऐसी एक प्रक्रिया गांधी ने हमको समझाई । 

क्या यह व्यावहारिक चीज़ है ? केवल एक दर्शन है या कि इसका व्यवहार 
में विनियोग भी हो सकता है, हमारे देश में लोग भखे थे, निहत्ये थे, निराश थे और 
हतबुद्ध भी थे। उनकी अकल काम नहीं करती थी । अब यह मनुष्य आया तो उलटा- 
उलटा पाठ पढ़ाने लगा । भूखों से कहा कि उपवास से आरम्भ करो । निहत्थों से कहा 
कि हथियार मत उठाओ । जो हताण थे उनसे कहा कि एक साल में स्वराज्य होने 
वाला है। मैं समझता हूँ कि इसके लिए भयंकर साहस चाहिए । या तो यह एक बहुत 
बड़ा आदर्ी कर सकता है या बहुत मूर्ख आदमी कर सकता है। इस तरह की बात 
कोई कहे, भूखे से कहे कि तुम उपवास करो तो फाके से मनृष्य क्षीण हो जाता है। वह 
या तो भीख माँगने लगता है या चोरी करने लगता है। वहाँ से उसको उबारने के 
लिए उसने कहा कि मरजी के साथ फाके का नाम उपवास है, जबरदस्ती के उपवास 
का नाम भुखमरी है। तू अगर अपनी भुखमरी को उपवास में बदल सकता है कछ 
समय के लिए तो शक्ति पंदा होगी | वह शक्ति पैदा होगी जो तेरी समझ में नहीं 
आ रही है। निहत्थे से कहा कि हथियार की खोज मत कर, हथियार का डर छोड 
दे। जिसने हथियार का डर नहीं छोड़ दिया, उसकी जान तो चाक से भी ली जा 
सकती है, गला दबाकर भी ली जा सकती है| लेकिन जिसने हथियार का डर छोडा 
उसके लिए ऐटम बम भी अपर्याप्त साबित होता है। असम में एक किसान ने कहा था 
विनोबा से कि हमको एक एटम बस दिला दो। उसको पता नहीं था कि कितना बड़ा 
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होता है, क्या होता है। हँसकर पूछा, क्या करोगे ? कहा कि ये भालू और शेर बहुत 
तकलीफ़ देते हैं, भेड़िये भी आते हैं, जंगली सूअर आते हैं, हम खेती नहीं कर पाते हैं । 
इसके लिए ऐटम बम की क्या जरूरत है ? तो फिर क्या होगा ? वे तो बन्दूक से मारे 
जा सकते हैं । तो कहने लगा कि ऐटम बम किसके लिए है ? मन॒ष्यों को मारने के 
लिए है। उसने कहा कि मनुष्य को तो मैं चाक्‌ से भी मार सकता हूँ, लाठी 
से मार सकता हूँ, उसके लिए ऐटम बम की क्‍या जरूरत है ? शेर, सिंह, भेड़िये 
इन सबसे भयानक प्राणी, मनुष्य के लिए मनृष्य है। और उसको मारने के लिए 
इन शस्त्रास्त्रों की खोज, हो रही है जिनमें से एक भी उनको परास्त नहीं कर सका। 
उसका संहार कर सकता। हराना और संहार करना दो अलग-अलग चीज़ें हैं। निहत्था 
मनष्य संहार नहीं कर सकेगा, मर सकेगा । और जो मरने के लिए तैयार है उस 
को एक ही बार मरना पड़ता है। हथियारबन्द आदमी जब परास्त हो जाता है तो 
हताश हो जाता है। नि:शस्त्न मनुष्य असफल होता है लकन हताश नहीं होता। मैं 
समझता हूँ कि अशक्ति के पीछे छिपी हुई शक्ति देखने को दृष्टि गांधी के पास थी । 
इसलिए इस निहत्थे, निराश, मोहताज देश को थोड़े दिन के लिए शक्ति का साक्षा- 
त्कार वह करा सका | लेकिन हमने उसकी इन तीन बातों को कभी माना ही नहीं 
था । हमें तो गांधी एक औज़ार के रूप में चाहिए था। जो हमारी आजादी के लिए 
हमारे काम आये । 'गते व्याधिर्‌ | व्याधि निकल गई, गांधी की आवश्यकता नहीं 
रही । अब उसका नाम लेते रहेंगे, लेकिन यह खूब याद रखिए कि राम के नाम ने तो 
बहुतों को तार दिया, गांधी का नाम हमको तारनेवाला नहीं है। उधार का जीवन 
किसी राष्ट्र का उद्धार नही कर सकता। चाहे वह उधार जीवन गांधी ही का क्यों न 
हो । गांधी का जीवन, गांधी का सिद्धान्त---अब इस उधार पर हमारा गुजारा नहीं 
होनेवाला है। इस देश के हर आदमी को अपने लिए सोचना होगा--गांधी के कुछ 
संकेत हैं, गांधी की नकल करने से तो कोई काम नहीं होगा । नकलची कहीं नहीं 
पहुँच सकता । इसलिए मैं इस निष्कर्ष पर पहुँचा हूँ कि नकली गांधी बनने की अपेक्षा 
असली धर्माधिकारी बने रहना अधिक श्रेप्ठ है। इस देश के मनृष्य को यह सीखना 
है । उधार की जीवनी, उधार का दर्शन कितनी ही दिव्य विभूति क्‍यों न हो काम 
का नहीं, जीवन अपना स्वायत्त होना चाहिए | इस देश का अपना स्वायत्त जीवन । 
इस देश की परिस्थिति में । 

प्राय: ऐसा देखा गया है क नैतिक आचरण का शिक्षण देनेवाले तथा 
आध्यात्मिक आश्रमों में सौहादं की कुछ न्यूनता होती है । एक-दूसरे के सुख-दुखों को 
बॉँट लेने में तो कुछ सेवा की भावना होती है, परन्तु एक-दूसरे के दोषों को बरदाइत 
करने की क्षमता भी साधना में एक विक्षेप समझा जाता है। इन संस्थाओं में साधक 
को साधना का ध्यान अधिक होता है, इसलिए वे एक-दूसरे के चारित्य पर विशेष 
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ध्यान देते हैं और जरा-सी भी भूल या त्रुटि सह नहीं सकते । नतीजा यह होता है 
कि वे मानों एक-दूसरे के निरीक्षक बन जाते हैं और पारस्परिकता कुछ क्षीण हो 
जाती है। क्योंकि एक-दूसरे की गलतियों और त्रूटियों पर ही अधिक ध्यान दिया 
जाता है। कहते हैं कि सतत ध्यान से वत्ति बनती है, इसलिए दोनों के सतत चितन 
के कारण दोष-दर्शन और दोषाविष्करण की दृष्टि बन जाती है । 

हमें इसके विपरीत व॒ृत्ति का विकास करना चाहिए। हम एक-दूसरे के दोषों 
में सहभागी तो नहीं होंगे, लेकिन उन दोषों के परिणामों में सहभागी होने से नहीं 
हिचकंगे । जहाँ तक हो सके, दूसरों के गणों का ही दर्शन और ध्यान करेंगे। इस 
सम्बन्ध में श्री रामकृष्ण परमहंस देव का सुनाया हुआ एक किस्सा याद आता है। 
राजाजी ने अपनी 'श्री रामकृष्णोपनिषद्‌' नामक पुस्तिका में यह कहानी दी है । 

एक संन्यासी की कुटी के सामने एक वेदया का चकला था| संन्यासी बहुत 
कमंनिष्ठ और सदाचार के आग्रही थे । कटी के सामने चकला देखकर उन्हें बहुत 
संताप होता था | उनका ध्यान दिन-भर उस चकले में आने-जानेवालों की तरफ ही 
रहता था । उसके कारण चित्त का अमषं बहुत बढ़ता था। दिन-रात उसी का चिंतन 
करते थे । होते-होते एक सुप्रभात में संन्यासीजी ने देह-विसर्जन किया और उसी 
समय उस वेद्या ने भी दम तोड़ दिया । तत्काल संन्यासीजी के लिए यमदूतों का एक 
जत्था दाखिल हुआ और उस वेश्या को ले जाने के लिए स्वर्गलोक से विमान आया। 
संन्यासी को बड़ा विस्मय हुआ । वह यमदूतों से कहने लगा-- ज़रूर कोई गलती हुई 
है । वहाँ से जो आदेश मिला होगा, उसमें कछ घपला हो गया है । तुम लोगों को 
उस वेश्या के लिए भेजा होगा और वह विमान होगा मेरे लिए । तुम लौट जाओ 
और ठीक-टठीक आदेश लेकर आओ । यमदूत बोले--यतिजी, किसी तरह का घपला 
नहीं हुआ है | यथायोग्य न्याय ही हुआ है । महाराज, आप निरन्तर उस वेश्या का 
ही ध्यान करते थे और वह बेचारी अपने भाग्य को कोसती थी । उसकी तमन्ना थी 
कि आप-जंसा निर्मल जीवन जिये। वह आपका जीवन देखकर तरसती थी और 
आपके पवित्न जीवन का सतत चितन करती थी। आपका शारीरिक जीवन पदवित्न 
था, इसलिए देखिए आपका शव बड़ समारोह के साथ पालकी में ले जाया जा रहा 
है । आपके शरीर का यथोचित गौरव हो रहा है और उस वेदया का शरीर घूल में 
पड़ा हुआ है, उसे उठाने के लिए भी कोई मिलता नहीं है। उसके शरीर की दुर्गंति 
हो रही है। परन्तु अव्याहत चितन से उसका चित्त शुद्ध हो गया था इसलिए उसकी 
खातिर विमान आया और आपको लेने हम आये । संन्यासी अवाक्‌ रह गया । 

वेश्या की इस दृष्टि को भद्र-दर्शन या शुभ-दर्शन कहते हैं । वाल्मीकि ने 
कौशल्या का जहाँ-जहाँ वर्णन किया है, वहाँ-वहाँ उसे 'कौशल्या शुभदर्शना' कहा 
है । कुछ व्याख्याकारों ने 'शुभदर्शना' का अर्थ देखने में सुन्दर यानी रूपवबती किया 
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है। मैं समझता हूँ वाल्मीकि का आशय रूपवती कौशल्या से तो था ही परन्तु उनका 
विशिष्ट संकेत उसकी सौन्दर्य-दृष्टि से था। सुन्दर दिखनेवाली ही नहीं, अपितु सुन्दर 
देखनेवाली, जिसकी आँख भी सुन्दर थी और दृष्टि सुन्दरतम थी। उसकी आँख 
कभी अच्छाई को चगने में थकती नहीं थी | वह नित्य भद्र और शुभ को ही देखती 
थी । वैदिक प्रार्थना भी है कि “हमारे कान नित्य भद्र का ही श्रवण करें और आँखें 
भद्र का ही दर्शन करें । 

गांधी यह भद्र दृष्टि लेकर आया था, इसलिए उसने भूखों को उपवास की 
दीक्षा दी । निहत्थों को हथियार का डर छोड़ देने की दीक्षा दी और हतवीर्यों को 
वीरता की दीक्षा दी तथा हताशों में आशा और स्फूर्ति की चिनगारी सुलगाई। 
गांधी अशकक्‍तों में छिपी हुई शक्ति का दर्शन कर सकता था और निराश लोगों के 
हृदयों में छिपी हुई स्फति की चिनगारी सुलगाकर उनके जीवनों को आलोकित कर 
सकता था। यही गांधी की महिमा और गरिमा थी । 
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